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स्व० रवीन्द्र कुमार पाटनी 


जन्मदिवस : ३-८-१६४७ निधनदिवस ; १४-४-१६६० 
जन्मस्थान : पभ्रागरा निधनस्थान : आगरा 


ब्रिय पुत्र रवीन्द्र, 

तुमने श्रपनी छोटी-सी वाल्यावस्था में ही घामिक संस्कारों से युक्त श्रपना 
जीवन बनाकर, भ्रनेक त्तीर्थक्षेत्रों की वन्दना करके श्रपनी तीक्ष्णबुद्धि का परिचय 
दिया । इसीकारण तुमने शुरू से ही सारे परिवार का भ्रत्यधिक प्रेम व सम्मान 
प्राप्त किया, लेकिन एकाएक 3 वर्ष की भ्रल्पायु में ही तुम्हारे श्राकस्मिक निधन 
ने हम सबके हृदय श्रान्दोलित कर दिए । भ्रत१ तुम्हारी स्मृति में स्थापित 
'रवीन्द्र पाठनी चरिटेबल ट्रस्ट की भोर से प्रस्तुत कृति धर्म-प्रेमी बन्धुओों को 
ससस्‍्नेह मेंटकर हम भावना भाते हैं कि सभी पात्मायें प्रात्मकल्याण के मार्ग पर 
श्रग्नसर होवें । 


हम हैं तुम्हारे 
पिता एवं माता 
सौभाग्यमल पाठनी एवं सौ० कंचनबाई पाटनी 


हिन्दी 
प्रथम 
द्व्ती 
. बैतीः 


गुजर! 
प्रथम' 


मुद्रक 
सिटीए 

$4: 4 4 अनिल 
दिल्ली ११०००७ 


प्रकाशकोंय 
(दृतीय संस्करण) 


पन्मपुज्य आचार्य दुन्दकुन्द कृत महान ग्रन्थराज समयसार पर हुए 
पूज्य कानजी स्वामी के प्रवत्ननों का संकलन “प्रवचन रत्ताकर भाग-£* का 
यह तृतीय संस्करण प्रकाशित करते हुए हमें अत्यन्त हर का अनुभव है 


ध् 
रहा है । 


पूज्य स्वामीजी इस युग के सर्वाधिक चर्चित आध्यात्मिक कांतिकारी 
महापुरुप हढ्षी गए हैं। वर्तमान में दृष्टिगोचर दिगम्बर जैंनधर्म की अ्रभ तपर्व 
बर्म प्रभावना का श्रेय पृज्य स्वामीजी को हो है । उनका कार्यकाल दिगम्बर 
जनवर्म के प्रचार-प्रसार का स्वर्णयग रहा हैं । उनके द्वारा निरन्तर ४५ 
वर्षों तक जिन-गासन की अद्वितीय प्रभावता होती रही है | यद्यपि वे 
आज हमारे बीच नहीं है, तथ्य पि उनके द्वारा दिखाया गया शाब्वत सुख 
का मार्ग चिर्काछ तक हमें भव दुःखों से वचने की प्रेरणा देता रहेगा । 
उनके प्रताप से निर्मित जिनमंदिर एवं प्रकाशित सत्‌ साहित्य उनके 
स्मारक के रूप में विद्यमान हैँ । 


बच्यपि टेपों में युनभित उनकी वाणी युगों-युगों तक हमें आत्मानुभ्‌ 
की प्रेरणा देती रहेगी, तथापि ठेपों की छम्वे समय तक सुरक्षा करना 
कठिन है, तथा उनका जन-जन तक पहुचना भी सुलभ नहीं हैं। अतः 
स्वामीजी की उपस्थिति में ही इस वात की तीत्र आवश्यकता महसूस की 
जा रही थी कि उनके प्रवचनों का ख्ू खल्यवद्ध प्रकाशन किया जाए। 


टेपरिकाई से सुनकर प्रवचन लिखना तथा उसे व्यवस्थित रूप में 
प्रकाशित करना अन्यधिक श्रम और व्यय-साध्य काय है, अतः इस कार्य 
स्वामीजी की ६०वीं जयन्ती के अवसर पर श्री कुन्दकुन्द कहान परमा- 
प्रवचन ट्स्ट की स्थापना की गई । पृज्य स्वामीजी की €१वीं जन्म- 
जयन्ती के अवसर पर परमानम प्रवचन ट्रस्ट द्वारा प्रकाणित ग्रुजराती 
प्रवचनों के हिन्दी प्रकाशन पर विचार-विमर्श करते समय पण्डित टोडरमरूू 
स्मारक टस्ट ने यह दायित्व वहन करना सहर्प स्वीकार किया । 


(१) 


इसी अवसर पर माननीय पं. रतनचंदजी भारिहल ने ग्रुजराती 
प्रवचनों के हिन्दी अनुवाद का तथा माननीय डॉ० हुकमचन्दजी भारिहल 
ने इसके सम्पादन का दायित्व निष्पृह भाव से स्वीकार किया, एतदर्थ हम 
दोनों विद्वानों के अत्यन्त आभारी हैं । 

पूज्य स्वामीजी के प्रवचन जन-जन तक कम मल्य में पहचाने को 
भावना से ट्रस्ट ने निणंय किया है कि कीमत कम करने हेतु १०,००१) रु 
देने वाले महानुभावों का दो हजार प्रतियों में फोटो प्रकाशित किया जाएगा 
तथा १० प्रतियाँ उनको निःशुल्क भेंट दी जाएँगी । ५००१) रु, देने वाले 
महानुभावों का १००० प्रतियों में फोटो प्रकाशित किया जाएगा तथा ५ 
प्रतियाँ निःशुल्क भेंट की जाएँगी | २,५०१) रु. देने वाले महानुभावों का 
५०० प्रतियों में फोटो प्रकाशित किया जाएगा तथा दो पुस्तकें निःशुल्क 
भेंट की जाएँगी । 

हमें खेद है कि तीत्र भावना होते हुए भी हम प्रवचन रत्नाकर के 
हिन्दी संस्करण पूज्य स्वामीजी की उपस्थिति में उन्हें समपित नहीं कर 
सके । इसका हिन्दी अनुवाद एवं सम्पादन कार्य चछ ही रहा था कि पज्य 
स्वामीजी महाप्रयाण कर गए 

प्रवचन रत्नाकर के भव तक ४ भाग प्रकाशित हो चुके हैं तथा 
पांचवाँ भाग प्र स में है । प्रथम भाग का तो यह तृतीय संस्करण प्रकाशित 
हो रहा है जो इसकी लोकप्रियता का ज्वलन्त प्रमाण है । 


श्री टोडरसल स्मारक भवन का संक्षिप्त परिचय 


वर्तमान में पण्डित टोडरमल स्मारक ट्रस्ट का सम्यर्जान के प्रचार- 
प्रसार में महत्त्वपूर्ण योगदान है । इसका एकमात्र उद्देश्य तत्त्वत्रान का 
प्रचार-प्रसार करना है । इस उद्द श्य की पति में यह ट्रस्ट श्रनेक गतिविधियों 
का संचालन विगत १६ वर्षो से करता आरा रहा है । 

श्रीमान सेठ पूरनचन्दजी गोदीका के द्वारा लगाये गए इस पौधे को 
डा० हुकमचन्द भारिलल ने अपने कुशल निर्देशन में श्रभिसिड्चचित किया 
है, जिसका परिणाम यह है कि इतनी अन्पावधि मैं ही इस पौधे ने आज 
एक वटवृक्ष का रूप धारण कर लिया है । 

आज इस भवन की छत के तीचे सोलह विभाग प्रमखरूप से कार्य 
कर रहे हैं, जो निम्नप्रकार हैं :-- 

१. वीतराग-विज्ञान विद्यापीठ परीक्षाबीर्ड का संचालन, जिसके 
माध्यम से सारे देश में पाँच भाषाओं में छगभग २०,००० (बीस हजार) 
विद्यार्थी परीक्षा देते हैं । 


(२) 


कर २. भारतवर्षोय वीतराग-विज्ञान पाठशाला सम्तिति का संचालन, 
जसके माध्यम से वेश भर में ३२७२ पाठ्शालाओशंं का संचालन होता है 
उनमें १८५ सांयकालीन पाठशालाप्रों के संचालन हेतु पाठशाला समित्ति 
जयपुर से २५) पच्चीस रुपये मासिक अनुदान दिया जाता है, शेष की 
व्यवस्था स्थानीय समाज स्त्रयं करती है । 


३. वीतराए-विज्ञान (आध्यात्मिक मासिक-पनत्न) का प्रकाशन, जिसको 
ग्राहक संख्या एक वर्ष के अल्पकाल में हो छः हजार तक पहुंच चुकी है । 
अब मराठी शषा में भी इस्का प्रकाशन प्रारम्भ हो चुका है । 
इसके आधार पर ही कन्नड़ एवं तमिझ भाषा के आत्मधर्मो का सम्पादन 
भी होता है । 


४. जेनपथ प्रदर्शक (पाक्षिक समाचार-पत्र) का प्रकाशन, जिसको 
ग्राहक संख्या तीन हजार तक पहुंच चुकी है । 

५, श्री टोडरमल दिगम्बर जन सिद्धान्त महाविद्यालय का संचालन, 
जिसके द्वारा समाज में विलुप्तप्राय होतो जा रही विद्वत्परम्परा को सुरक्षित 
रखा जा रहा है । इस विद्यालय से अव तक ६१ जनदर्शन शास्त्री एबं 
१० जेनदर्शनाचार्य विद्वान समाज को प्राप्त हो चुके हैं । 

६. पण्डित टोडरमल स्मारक ट्रस्ट एवं श्री कुन्दकुन्द-कहान दिगस्जर 
जैन तीर्थ सुरक्षा टृस्ट को ओर से साहित्य प्रकाशन विभाग का संचालन, 
जिसके द्वारा प्रतिवर्ष दशाधिक पुम्तकों का प्रकाशन कराया जाता है। 
अब तक टोडरमल स्मारक ट्स्ट ते ६२ प्रकाशनों को विभिन्न आवृत्तियों में 
१२ लाख १५ हजार से भी अधिक पुस्तकें प्रकाशित की हैं । यहीं से 
श्री कुन्दकुन्द कहान दिगम्बर जैन तोर्थ सुरक्षा ट्रस्ट के प्रकाशन विभाग ने 
गतवर्प में २ छाख ५० हजार रुपये का साहित्य प्रकाशित किया है। 


७. अखिल भारतोय जैन युवा फैडरेशन, जिसके माध्यम से फैडरेशन 
की छग मग २८९६ शाखाओं का संचालन किया जा रहा है । इसके 'साहित्य 
प्रकाशन व्यूरो' के माध्यम से अब तक चौदह पुष्पों की १ छाख ८ हजार 
प्रतियाँ प्रकाशित हो चुकी है । 


८. सत्साहित्य विक्रय विभाग का संचालन, जिसके द्वारा गतवर्ष 
३ लाख ५४ हजार रुपयें का केवल धामिक साहित्य विक्रय किया गया है । 
जो अपने आप में एक कीतिमान है । 

९. श्री कुन्दकुन्द कहान दिगम्बर जेन तीर्थ सुरक्षा ट्रस्ट के माध्यम 
से पूज्य गरुरुदेवश्री के समस्त टेप प्रवचनों की सुरक्षा की जा रहो है । 


(३) 


१०. अखिल भारतीय जैन युवा फंडरेशन को केन्द्रीय शाखा द्वारा 
गुरुदेवश्री आदि के टेप प्रवचनों के विक्रय की व्यवस्था की जाती है, जिसके 
द्वारा अब तक १ छाख ३० हजार रुपए के कंसिट विक्रय किये गए हैं । 


११. समाज में विभिन्न पर्वों के अवसर पर प्रवचनकार विद्वान 
उपलब्ध कराने की व्यवस्था यहों से की जाती है, जिसके अन्तर्गत इस वर्ष 
पये पण पर्व पर २४८ स्थानों से मांग आने पर १८२ जगहों पर प्रवचनकार 
विद्वानों की पूर्ति की गई है । 


१२, श्री कुन्दकुन्द-कहान दिग्म्बर जन तीर्थ सुरक्षा टूस्ट को ओर 
से संचालित प्रचार विभाग के अन्तर्गत समाज में निरन्तर प्रचार हेतु 
प्रवचनकार दविद्वानों के प्रोग्राम बनाकर भ्रमण कराना, इसके माध्यम से 
 वतंमान में तीन विद्वान स्थायी रूप से कार्य कर रहै हैं तथा १४ विद्वान 

श्रस्थायीरूप से कार्य कर चुके हैं । 


१३. बीतराग-विज्ञाल प्रशिक्षण दिविरों का संच।/छव करना, इसके 
माध्यम से श्रव तक सारे देश में विभिन्न स्थ।नों पर आयोजित १६ शिविरों 
में ३६४६ प्रशिक्षित श्रध्यापक तैयार किये जा चुके हैं । 


१४. शिक्षण शझ्षिविरों का संचालन करना,इसके माध्यम से अव तक 
दताधिक शिविर लगाये जा चुक॑ हैं । 


१४, श्री सीमंधर जिनालय का संचालन, इसमें प्रतिदिन लगभग 
३०० व्यक्ति दर्शन-पूजन हेतु आते है । 


१६. आध्यात्मिक शिक्षण शिविर का संचालन; विगत ७ वर्षो से 
यहाँ एक पनद्रह दिवसीय शिविर लगाया जाता है, जिसमें देशभर के मर्धन्य 
विद्वान, जैसे श्रीयुत पण्डित लालचन्दभाई, बाबू जुगलकिशोरजी युगल 
पं० ज्ञानचन्दजी, पं० नेमीचन्दभाई रखियाल, पं० धन्नालालजी ग्वालियर 
पं० केशरोचन्दजी धवल आदि पधारते हैं। तथा डॉ० हुकमचन्दजी भारिल्ल 
पं० रतनचन्दजी भारिल्ल, प० अभयकुमारजी जनदशनाचार्य आदितो 
यहाँ रहते ही हैं। 3ससमय उपरोक्त सभी क॑ प्रवचनों व कक्षाओ्रों का लाभ 
मिलता है । इसप्रकार यह शिविर अपने स्तर का अनोखा शिविर होता 
है, जिसमें गतवर्ष ७५० भाई-बहिन बाहर से पधारे थे । 


इसके अझावा अन्य छोटे-छोटे अनेक कार्य यहाँ से सम्पन्न किये जा 
रहे हैं। विस्त/रभय से उन समस्त कार्यो का विवरण यहाँ नहीं दिया जा 
रहा है । 


(४) 


उक्त सम्पूर्ण कार्यो के संचालन में लगभग २४ व्यक्तियों की एक 
टीम यहाँ कार्य कर रही है । इसी का यह परिणाम है. कि सारे समाज को : 
आशाभरी निगाहें आज इसी ट्रस्ट की ओर लगी हैं । 


सभी प्रकार के तात्त्विक, धामिक एवं सामाजिक कार्यो में समाज 
इस टोडरमल स्मारक भवन के ही विद्यार्थियों, प्रवचनकारों, प्रतिष्ठाचार्यो 
आदि की मांग करती है, जिसंकी यथासंभव पूर्ति भी की जाती है । 


आभार प्रदेन 

इस ग्रन्थ के सुन्दर आफसैट भुद्रण हेतु श्री अनिल सचदेव, सिटीजन 
प्रिटर्स, दिल्ली तथा सम्यक्‌ प्रकाशन व्यवस्था के लिए श्री अखिल बंसल, 
एम. ए., जे. डी बधाई के पात्र हैं । ग्रन्थ की कीमत कम करने में जिन 
महानुभावों ने आर्थिक सहयोग दिया है उनकी सूची आगे प्रकाशित की 
जा रही है, सभी दान दाततारों का भी मैं हृदय से आभार मानता हू । 


सभी जीव पूज्य स्वामीजी की वाणी का मर्म समभकर शुद्धात्मतत्त्व 
के आश्रयपूर्वक स्व-समय दशा प्रगट करें । यही भावना व्यक्त करता हू । 


-- नैमीचन्द पाठनी 
मन्‍त्री, पण्डित टोडरमल स्मारक ट्रस्ट 


(५ ) 


प्रस्तुत संस्करण की कीमत कम करनेवाले दातारों की मामाबडी 
१. श्री कस्त्रीवाई जिनवाणी प्रचारफंड (म. प्र.) अद्योकतगर ५०१) 
२. श्री दिगम्बर जन मुमुक्षु मण्डल, कुरावड २०१) 
३. श्री मदनराजजो, छाजेड़ द्वारा ड्रावेक्स प्रोडक्ट्स, जोधपुर २०१) 
४. स्व० श्रीमती कुसुमलता एवं सुनन्‍्द बंसल स्मृति निधि, द्वारा 





डॉ० राजेन्द्र बंसल, अमलाई * १११) 
५. मे० नन्दराम सूरजमल जैन, दिल्‍ली 2०१) 
श्रीमती जैनादेवी जैन ध० प० श्री जयकुमारजी ऊँन, दिन्‍ली १०१) 
७. चौ० फलचन्दजी जन, द्वारा मनोज एण्ड कम्पनी, वम्बई १०५) 
८. श्रीमती गुलकन्दाबेन सुन्दरलालजी, द्वारा 
ब्र. श्रीचन्दजी जन, भिण्ड १०६ 
€. श्रीमती सज्जनवाई गोधा चेरिटेवल ट्रस्ट, जयपुर १०१) 
१०. श्री पन्नालाल सुधी रकुमार जेन, सरावगी लाडनू' १०१) 
११. श्री रतनलाल गंगवाल, इन्दौर १०१) 
१२. श्रीमती प्यारीवाई गंगावत, द्वारा श्री कन्हैयालाल मोती छालजी 
गंगावत, उदयपुर १०१) 
१३. श्रीमती महावीरी जैन, द्वारा श्री सीमंधर जैन, महलका ५१) 
कुल १८७२) 
* 


प्रदचलत्र-रत्लाकर 
[ भाग १] 


यह समयसार नाझक परम अध्यात्मगास्त्र है। यहाँ (सोनगढ में) 
यह सभा में श्रणरहवीं वार पढ़ा जा रहा है। इसका एक शब्द भी सुनकर 
उसका यथार्थ भाव समझ ले तो कल्याण हो जाय -यह ऐसी अश्रदभुत 
वस्तु है । हु 


इस ग्रंथ में शुद्धनय (शुद्धात्मा) का अधिकार है । सम्धूर्ण समयसार 
में शुद्धनय द्वारा चेतन्यमयी श्रव शुद्धात्मा का स्वरूप बताया गया है, 
क्योंकि वही एक सारभूत पदार्थ है | 


देखों ! “5 परमात्मने नम: यहाँ से तो आरंभ किया है। इस 
समयसार नामक परमागम के मूलकर्त्ा कुल्दकुन्दाचार्यदेव हैं और टीकाकार 
श्राचार्य अ्मृतचन्द्रदेव हैं, जिन्होंने श्रपनी इस टीका का नाम श्रात्मख्याति' 
रखा है । आत्मस्याति श्रर्थात्‌ चतन्यघन शुद्धात्मा की प्रसिद्धि । 


श्रत यहाँ इसका जीवाजीवाधिकार आरंभ होता है| प्रारंभ में भाषा 
टीकाकार पंडित जबचंदजी छाबडा मंगलाचरण करते हैं :- 


श्री परमातम को प्रसामि, शारद धुग्रुद सनाय । 
समयसार शासन कखें, देशवचनमय, भाव ॥॥ १॥॥ 
शब्दब्रह्म परब्रह्मक, वाचकवाच्य मियोग 
संगलरूप प्रसिद्ध हूं, नमों वर्मंघन भोग.॥२॥। 


नय-तय लहुडइ सार शुभवार, पय-पय दहुइ मार दुख्कार । 
लय-लय गहुद्ट पार भ्वघार, जब-जय समयसार अ्रव्रिकार ।॥ ३ ॥| 


शब्द श्र्थ श्रद ज्ञान समय भय श्रागम गये, 
मत सिद्धान्त ८ काल भेदन्नय नाम बताये। 
इनहिं श्रादि शुभ श्रर्थ समय वचके सुनिये बहु, 
श्रथंसमय में जीव नाम है सार धुनहु सहु । 
तातें छु सार ब्रिन कर्ममल शुद्ध जीव शुधनय कहे । 
इस ग्रंथ सॉँहि कथनी सर्व समवसार वृधजन ग्रहे४54॥। 


२] : [ प्रवचन-रत्नाकर भाग १ 


. नाम्ादिक छह प्रंथमुख, तामें मंगल सार। 
विघन हरन नास्तिक हरन, शिष्टाचार उचार ॥ ५ ॥। 
समयसार जिनराज है, स्पाह्रद जिनवन। 
मुद्रा जिन निरम्रंथता, नमूं करे सब चन ॥॥६॥। 


श्री सर्वेज्ञ परमेश्वर परमात्मा देव, शारदा अर्थात्‌ सच्चे शास्त्र, तथा 
सुगुरु अर्थात्‌ नि्नेल्थ गुरु- इन तीनों को नमस्कार करके समयसार शास्त्र 
की देशभाषा में वचनिका (टीका) करता हूं । 
जैसे शक्कर शब्द वाचक है और शक्कर पदार्थ वाच्य है; उसीप्रकार 
समयसाररूप शब्दब्रह्म वाचक है, उसका वाच्य पूर्ण आनन्दस्वरूप भगवान 
परमात्मा है । इन दोनों के वीच वाचक-वाच्य संबंध है । 
यह शास्त्र मंगलरूप है । मंगल श्र्थात्‌ पवित्रता को प्राप्त कराने 
वाला और अ्रपवित्रता का नाश कराने वाला। पंडित वनारसीदासजी ने 
नाटक समयसार में कहा है कि इस शब्दन्रह्ा और इसका वाच्य जो 
परमन्नरह्म -को जो जाने उसके हृदय के फाटक खुल जाते हैं । "नाटक 
सुनत हिय फाटक खुलत है' - ऐसा लिखा है। “नमों धर्मंधने भोग अर्थात्‌ 
मैं धर्मरूपी लक्ष्मी को भोगता हुआ जिनवाणी को नमस्कार करता हूं । 
( आनन्दरूपी लक्ष्मी ही वास्तव में धन है। आनन्द का नाथ प्रभु आत्मा को 
5 दृष्टि में लेने से पर्याय में जो आनन्द प्रगट होता है उसका मैं अनुभव 
करता हूँ । हक, 
आहा हा" ““** | अजोड़ शास्त्र है, जगत का सौभाग्य है कि ऐसा 
शास्त्र नष्ट होने से वच गया और आदि से अन्त तक पूर्ण प्राप्त हो गया । 


नय-नय सार - एक-एक पद में नयों का साररूप शुद्धनय का अधिकार 
है। उसे लहे भ्र्थात्‌ प्राप्त करे तो स्वकाल में त्रिकाली आनन्द को प्राप्त 
हो तथा पुरुषार्थ द्वारा पद-पद पर चौरासी के अवतार का, जन्म-मरण 
के दुःखों का और कामादि विकार का नाश होता है । 


* लय-लय गहइ पार भवधार' अर्थात्‌ जैसे-जैसे शुद्धात्मा में लीनता 
प्राप्त होती जाय तैसे-तेसे भव का अन्त आता जाता है - ऐसे भगवान 
अविकारी आत्मा की जय हो ! जय हो !! ऐसा जयकार किया है। 


वाचकरूप “शब्दसमय', वाच्यरूप 'अर्थशलमय', भौर जाननेरूप 
ज्ञानसमय_ - इन तीनों को आगम में “समय कहा है। इसप्रकार 'शब्द- 
समय, 'अरथैसमय' व 'ज्ञानसमय' - 'समय' शब्द के तीन श्रथ तो ये हुए 
तथा काल, मत और सिद्धान्त को भी आगम में 'समय' नाम से कहा जात। 


मंगलाचरण | [३ 


है। किन्तु उन सब में श्रेष्ठ श्र्थसमय' -श्रर्थात्‌ जीव पदार्थ है। वह जीव 
पदार्थ त्रिकाल प्र व, निर्मलानंद, शुद्धस्वरूपी, कर्म-कलंक़ से रहित सब में 
* सारभूत है। इस सारभूत वस्तु को शुद्धनय बताता है। सम्पूर्ण समयसार 
का 'सार' त्रिकाल शुद्ध चेतन्यघन शुद्धात्मा है- जिसे ज्ञानीजन पर्याय में 

हे करते हैं। उसको ग्रहण करना-यही सम्पूर्ण समयसार का 
सार है। 


मंगल, नाम, निमित्त, प्रयोजन, परिमाण और कर्त्ता - ये छह बातें 
ग्रंथ के प्रारंभ में आती हैं । उन्तमें प्रथम मंगल है | जो पवित्रता को उत्पन्न 
करे और अपवित्रता का नाश करे उसे “मंगल” कहते हैं। अ्ंथ का नाम 
समयसार यह 'नाम' है। जिन जीवों के लिए बनाया वे “निमित्त' हैं। इस 
ग्रंथ के बनाने का 'प्रयोजन” वीतरागदशा प्रगट करना है। इसका 
'परिमाण' अर्थात्‌ संख्या ४१५ गाथा है। पंथ के 'कर्त्ता' भगवान कुंदकुंद 
ग्राचार्यदेव हैं । हं 


हर एक ग्रंथ में उपरोक्त छः बातों में मांगलिक मुख्य होता है, वह 
मंगलाचरण विघ्नों का नाश करने वाला होता है। का साधक 
भाव आरंभ किया, उसे विध्न आता ही नहीं है - ऐसा कहते हैं ।| भर 
यह मंगलाचरण नास्तिकता का परिहार करने वाला है। तथा यह 
शिष्टाचार का परिपालन है अर्थात्‌ मंगलाचरण करना रुवयं ग्रंथ का 
प्रारंभिक शिष्टाचार है । 


समयसार कहकर भगवान आत्मा जिनराज हैं, ऐसा कहा । जिनराज 
पर्याय जिनराजस्वरूप में से होती है। यहाँ तो कहते हैं कि आत्मा का 
स्वरूप ही जिनराज है । 


वस्तु के अनेकान्त स्वरूप को बताने वाली वीतराग की वाणी 
स्थाद्गाद है। तथा जिसके अन्तर में मिथ्यात्वादि राग की गाँठ छूट गई है 
, और बाहर में वस्त्रादि छूट गये हैं ऐसे निम्नेन्थ मुद्राधारी भावलिंगी संत 
ही गुरु हैं। ऐसे देव-शास्त्र-गुरु को, जो कि आनन्द देने वाले हैं, उन्हें मैं 
नमस्कार करता हूँ। 


इस ग्रंथ के भापा टीकाकार पं० जयचंदजी कहते हैं कि - इसप्रकार 
मंगलपूर्वक प्रतिज्ञा करके मैं श्री कुन्दकुन्दाचार्यक्रत गाथावद्ध समयसार 
ग्रंथ की तथा श्री अमृतचन्द्राचायंक्रत आत्मख्याति नाम की संस्क्ृत टीका 
की देशभाषा में वचनिका लिखता हूँ ।. 
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- प्रथम संस्कृत टीकाकार श्री अमृतचंद्र आचाय॑देव ग्रंथ के प्रारंभ -में 
मंगल के लिए इष्टदेव को नमस्कार करते हैं :- 
(अनुष्टुभू) 
नमः समयसाराय स्वानुसुत्या चकासते। 
चित्स्वभावाय भावाय सर्वभावान्तरच्छिदे ॥१॥। 
श्लोकार्थे :- [ नमः समयसाराय | 'समय' श्रर्थात्‌ जीव नांमक पदार्थ, 
उसमें सार द्वव्यकर्म, भावकर्म, नोकर्म रहित शुद्ध आत्मा- उसे मेरा 
नमस्कार हो । वह कसा है ? [भावाय] शुद्ध सत्तास्वरूप वस्तु है। इस 
' विशेषणपद से स्वथा अभाववादी नास्तिकों का मत खंडित हो गया। 
झौर वह कंसा है ? [ चित्त्वभावाय ] जिसका स्वभाव चेतनागुणरूप है । 
इस विशेषण से गुण-गुणी का सर्वथा भेद माननेवाले नैयायिकों का निषेध 
हो गया | और वह केसा है ? [ स्वानुभुत्या चकासते | अपनी ही अनुभवन- 
रूप क्रिया से प्रकाश करता है, अर्थात्‌ अपने को अपने से ही जानता है - 
प्रगट करता है। इस विशेषण से, आत्मा को तथा ज्ञान को सर्वथा परोक्ष 
ही मानने वाले जेमिनीय-भट्ट-प्रभाकर के भेदवाले मीमांसकों के मत का 
ख़ण्डत हो गया । तथा ज्ञान अन्य ज्ञान से जाना जा सकता है - स्वयं अपने 
को नहीं जानता, ऐसा माननेवाले नैयायिकों का भी प्रतिषेध हो गया। 
और वह कसा है? [सर्वभावान्तरच्छिदे] स्वतः अन्य सर्वे जीवाजीव, 
चराचर पदार्थों को सव क्षेत्र काल सम्बन्धी सर्वे विशेषणों के साथ एक ही 
समय में जाननेवाला है। इस विशेषण से, सर्वज्ञ का अभाव माननेवाले 
मीमांसक आदि का निराकरण हो गया। इसप्रकार के विशेषणों (गुणों) 
से शुद्ध आत्मा को ही इष्टदेव सिद्ध करके (उसे) नमस्कार किया है । 
भावार्थ :- यहाँ मंगल के लिये शुद्ध आत्मा को नमस्कार किया है। 
यदि कोई यह प्रश्न करे कि किसी इष्टदेव का नाम लेकर नमस्कार क्‍यों 
नहीं किया ? तो उसका समाधान इसप्रकार है :- वास्तव में इष्टदेव का 
सामान्य स्वरूप सर्व कर्म रहित, सर्वज वीतराग शुद्ध आत्मा ही है, इसलिये 
इस अध्यात्मभ्रन्थ में 'समयसार' कहने से इसमें इष्टदेव का समावेश हो 
' गया। तथा एक ही नाम लेचे में अन्यमतवादी मतपक्ष का विवाद करते हैं, 
उन सव का निराकरण समयसार के विशेषणों से किया है। और अन्‍न्य- 
वादीजन अपने इष्टदेव का नाम लेते हैं, उसमें इष्ट शब्द का अर्थ घटित 
नहीं होता, उसमें अनेक वाधाएँ आती हैं। और स्यादुवादी जैनों को तो 
सर्वज्ञ वीतरागी शुद्ध आत्मा ही इष्ट है; फिर चाहे भले ही इष्टदेव को 
परमात्मा कहो, परमज्योति कहो, परमेश्वर, परत्रह्म, शिव, निरंजन, 
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निष्कलंक, अक्षय, अव्यय, शुद्ध, बुद्ध, अविनाशी, अनुपम, अच्छे, अभेद्य, 
परमपुरुष, निराबाध, सिद्ध, सत्यात्मा, चिदानंद, सर्वेज्ञ, वीतराग, भ्रहंत्‌, 
जिन, आप्त, भगवान, समयसार - इत्यादि हजारों नामों से कहो; वे सब 
नाम कथ्थंचित्‌ सत्यार्थ हैं। स्वंथा एकान्तवादियों को भिन्न नामों में विरोध 
है, स्थादवादी को कोई विरोध नहीं है। इसलिये अर्थ को यथार्थ समभना 
चाहिए । 
कलश १ पर प्रवचन 

अहा ! हा !! यह मंगलाचरण अकेला “अस्ति” पक्ष से किया है। 
अस्ति अर्थात्‌ है, है, है । 'समय' नाम का जो पदार्थ है उसमें 'सार' श्रर्थात्‌ 
द्रव्यकम, भावकर्म, नोकम से रहित शुद्धात्मा है, पवित्र आत्मा है, वही 
'समयसार' है। उसको मेरा नमस्कार हो । 


यहाँ इष्टदेव को नमस्कार किया है। अपना त्रिकाली प्रू व चेतन्यमूर्ति 
जो आत्मा वह स्वयं इष्टदेव है। नमः अर्थात्‌ मैं उसे नमस्कार करता हैं, 
उसमें भुकता हूँ, उसी की ओर ढुलता हूँ, उसका सत्कार करता हूँ, भ्रू.व 
आत्मा के सन्‍्मृख होकर मैं उसको नमस्कार करता हूँ। 

यहाँ नमन करने वाली पर्याय है और जिसे नमन किया गया है वह 
चैतन्यघन वस्तु प्र व आत्मा है । 

कलश टीका में कहा है कि 'समय' शब्द से सामान्यपने जीवादि 
सकल पदार्थ जानना, उसमें सार, श्रर्थात्‌ उपादेय त्रिकाली श्रुव शुद्ध 
आत्मा, वही उपादेय है। यह भ्रपनी ही बात है | शुद्धजीव त्रिकाल उपादेय 
है । इसप्रकार अपने भ्रात्मा का इष्टपना सिद्ध करके उसे नमस्कार किया 
है, पर्याय में उसे स्वीकार किया - यही उसे नमस्कार है। यह भाव नमः 
समयसाराय' में से निकाला है। श्रपनी शुद्ध जीव वस्तु जो कि भ्रगट 
है, उसमें 'सारपना' घटता है । 

सार अर्थात्‌ हितकारी तथा 'असार' श्र्थात्‌ अहितकारी । यहाँ 
हितकारी सुख व अहितकारी दुःख जानना, क्योंकि अजीव पदार्थ - पुदुगल, 
धर्मास्तिकाय, श्रधर्मास्तिकाय, आकाश, काल तथा संसारी जीव को ज्ञान 
भी नहीं है, सुख भी नहीं है तथा उनके अर्थात्‌ परद्रव्य के स्वरूप को जानने. 
वाले जीव को भी ज्ञान व सुख नहीं है । पर को जाने उसको ज्ञान कहाँ से 
हो ? क्‍योंकि वह आत्म-साधक ज्ञान कहाँ है, वह तो परलक्षी ज्ञान है । 

वर अजीव द्वव्यों को जानने में तथा संसारी जीवों को जानने में - 
ऐसा कहने में सिद्ध भी गौरुरूप से उसमें झा ही जाते हैं। जीव ने स्वयं 
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को जाना तो उसने सिद्ध को भी जाना, ऐसा तो व्यवहार से कहा जाता 
है। वास्तव में तो अपनी आत्मा की श्रपेक्षा 'सिंद्ध' भी पर हैं। जो शब्द 
हो उसका न्याय (अ्रभिप्राय) लेना चाहिए न ? सिद्ध को प्रगट ज्ञान एवं 
सुख है और सिद्ध समान ही अपना भी स्वरूप है, उन्हें जानते हुए स्वयं 
को जानने से ज्ञान व सुख होता है। इसलिए व्यवहार से ऐसा कहा जाता 
है॥ सूक्ष्म बात है भाई ! वस्तुतः तो सिद्ध भी इस आत्मा की अपेक्षा 
परवस्तु ही हैं। भ्रह्य ! मात्र परवस्तु को जानते हुए ज्ञान और सुख कंसे 
हो सकता है ? श्रन्तरात्मा शुद्ध वस्तु है उसको जानते हुए सच्चा ज्ञान 
और सच्चा सुख होता है, यह बात है । जो त्रिकाल शुद्ध जीव है उसे जानते 
हुए पर्याय में ज्ञान और सुख होता है-शभ्रानन्‍द का अनुभव होता है। 
(पर को जानने से सच्चा ज्ञान और सच्चा सुख नहीं होता)-स्वयं को ' 
जानने से सुख होता है । 


अरहंत को जानने से सच्चा ज्ञान हो जायगा ऐसी वात नहीं है। 'जो 
वस्तुत: अरहंत के द्रव्य-गुण-पर्याय को जानता है वह वास्तव में अपने 
आत्मा को जानता है'-ऐसा जो प्रवचनसार (गाथा ८०) में लिखा 
है - इसका आशय यह है कि प्रथम अरहंत के द्रव्य-गुण-पर्याय को 
विकल्पपूर्वक जाने, पीछे इसका लक्ष्य छोड़कर अपने द्वव्य-गुणु-पर्याय को 
भेद से जाने, पश्चात्‌ इन भेद-विकल्पों को भी छोड़कर भ्रन्तरस्वरूप में 
स्थित हो जावे, तब उसे शतीन्‍न्द्रिय सुख प्रगट होता है और तब स्वयं को 
आत्मा को जाना - ऐसा कहा जाता है । * 


स्वयं के आश्रय से जो ज्ञान होता है वह सम्यग्ज्ञान है| पर्याय पर 
की हो या निज की, पर्याय का लक्ष्य होते ही विकल्प उठते हैं। अनन्त 
गरणों की पर्याय अन्तर में जब द्रव्य की ओर ढलती है तब छसे ज्ञान और 
सुख होता है। भाई ! सर्वज्ञदेव का मार्ग भ्रर्थात्‌ शुद्ध जीव का मार्ग कोई 
अलौकिक है । 


अपने सिवाय छह द्वव्यों का चाहे जितना भी विशाल ज्ञान क्‍यों न 
हो, तो भी सुख नहीं होता । जो त्रिकाली शुद्ध निज चेतन्यघन प्र वस्वभाव 
है, जिसे भगवानकेवली ने प्रत्यक्ष देखा व जाना है - उसे लक्ष्य में लेने से 
उपादेय करने से पर्याय में ज्ञान सम्यक होता है. व साथ में श्रानन्द प्रगट 
होता है । त्तव शुद्ध आत्मा को जाना ब माना कहा जाता है । 


अपना जो भगवान आत्मा शुद्धचेतन्यघन द्रव्यस्वभाव है, वही उपादेय 
है। पर का आत्मा भले ही शुद्ध हो, भले ही सिद्ध भी हो, परन्तु वे परद्वव्य 
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निर्जेरा की पर्याय तथा मोक्षपर्याय भी पर्याय होने से हेय हैं । 
न अहा ! हा““भाई ! यह तो अंतर की बात है, यहाँ पर-परमात्मा उपादेय 

कसे होगा ? भ्रत: यह सार निकालना कि शुद्धात्मा ही एक उपादेय है । 

पर्याय में राग होते हुए भी भगवान आत्मा तो पूर्ण श्रानन्द का नाथ 
है। पर्याय की ओर के लक्ष्य को छोड़कर एकसमय की पर्याय से भी पृथक्‌ 
और राग की पर्याय से भी पृथकू, ऐसा निज आत्मभगवान का आश्चय 
करना, इसे उपादेय मानना या ग्रहण करना - यही इसको नमस्कार है । 
पर-भगवान को नमस्कार करना यहं तो विकल्प है - राग है, यह कोई धर्म 
नहीं है । पंचपरमेष्ठी तो पर-द्रव्य है। कठोर बात है भाई ! “पर दव्वाओश 
दुग्गई' - परद्रव्य को नमस्कार करना वह चेतनन्‍्य की गति नहीं, वह तो 
शुभभाव है, विभाव है। अरे ! यह वीतराग का मार्ग लोगों ने सुना नहीं । 

यहाँ कोई प्रश्न करे कि पहले स्वरूप को मिलान करना पड़ेगा न ? 
परन्तु ऐसा नहीं है। यह भी विकल्प है। व्यवहार से यह कथन आता 
अ्रवश्य है, पर यह बात यथार्थ नहीं है,. पर्याय सीधी ही शुद्ध चेतन्य 
का श्राधार ग्रहण करती है। (पर्याय द्रव्य की तरफ ढ़लती है) । यही 
वस्तुस्थिति है । 

यहाँ शुद्धदृव्य को जो उपादेय कहा - वह पर्याय सहित नहीं मानना । 
शुद्धजीव जो उपादेय है उसके साथ शुद्धपर्याय को मिलाकर जो उपादेय 
माना जाता है वह अशुद्धनय का कथन है । 


प्रवचनसार में ४६वें नय में कहा है कि - माटी को पर्याय सहित 
जानना माटी की उपाधि है, व्यवहार है, मेचकपना है, मलिनता है, और 
माटी को माटीरूप अ्रकेली जानना शुद्ध है, निश्चय है, निरुपाधि है; उसी 
प्रकार भगवानआत्मा को पर्याय के भेद सहित जानना उपाधि है, अशुद्धता 
है, मलिनता है, यह व्यवहारनय का विषय है और आत्मा को पर्याय से / 
भिन्न एक शुद्धात्मस्वरूप से जानना यह शुद्ध है, निश्चय है, निरुपाधि है। स्‍ 


संसारीजीव शुद्धजीव का लक्ष्य करते हैं, इसलिए सम्यग्ज्ञान है, ऐसा 
नहीं है। स्वयं शुद्ध एवं त्रिकाली भ्रू व है, उसे पर्याय में स्वीकार करे तब 
सच्चा ज्ञान और सच्चा सुख होता है! तभी सम्यर्दर्शन, सम्यग्शान और 
सच्ची शान्ति हांती है । 

आत्मा स्वयं भगवान, शुद्ध चेतन्यवस्तु है- इसका जब पर्याय में 
आदर किया तब पर्याय में जो अनुभूति हुई, वह पर्याय सिद्ध करती है कि 


८] _[ प्रवचन-रत्वाकर भाग ६ 


स्वानुभूतिरूप पर्याय में वह त्रिकालीक्ूव निजद्वव्य प्रकाशमान है। द्रव्य 
द्वंव्य से प्रकाशित नहीं होता, द्रव्य गुण से भी प्रकाशित नहीं होता, क्योंकि 
वे द्वोनों प्रूव हैं। वे स्वानुभूतिपर्याय से ही श्रकाशित होते हैं। ऐसा 
मार्ग है। हे भाई ! भगवान का ऐसा कहना है, त्रिलोकीनाय परमात्मा का 
यह वचन है, इसका यह 'केन' है। जैसे - किसी करोड़पति बड़े घर की' 
कन्या का किन! (सगाई का टीका) आता है तो शीघ्र ही स्वीकार कर 
लेते हैं; उसीप्रकार यह त्रिलोकीनाथ भगवान का केन' है। इसे शीकघ्र 
स्वीकार कर ले, इन्कार मत कर। त्रिलोकीनाथ तेरी पर्याव की लग्न 


(शादी) प्रूव के साथ कराते हैं। तुझे लगन (लगन) लगाना है तो द्रव्य * 


के साथ लगा, इसके सिवाय कहीं सुख व शान्ति है ही नहीं। पसे में. 
गग में, स्त्रियों में, वाल-बच्चों में, बड़े-बड़े महल-मकान, हाथी-घोड़ा, 
गाड़ी-मोटर, कार वगरह में कहीं सुख नहीं है । 


तव कोई ऐसा कहे कि ये पदार्थ सुख में निमित्त तो हैं व ? उससे 
कहते हैं कि किसके निमित्त ? ये तो सव दुःख में निमित्त हैं । 

अहा ! जैन कुल में जन्मे तो भी यह ख़बर नहीं हैं कि जन किसे 
कहते हैं ? जेन कोई सम्प्रदाय नहीं है। अनंत गुणस्वरूप जो शुद्ध चेतन्य- 
घन जीवतत्त्व है उसे जो पर्याय में उपादेय करके अनुभवं करते हैं, जिन्होंने 
राग और अज्नान को जीता है, उन्हें ही जेन कहा जाता है । 


यहाँ जिसको नमस्कार किया है वह कसा है- भावारय अर्थात्‌ 
शुद्धसत्तास्वरूप वस्तु है। भगवान आत्मा में जो अनंत गुरा हैं वे शुद्ध हैं - 
इसप्रकार उनमें शुद्धता घटित होती है । इस विशेषण से सर्वेधा अभ्ाववादी 
नास्तिकों का मत खण्डित हुआ । 


थंचित्‌ अभाव कहने से आत्मा स्व-सत्ता से है और पर-सत्ता से 
नहीं है । स्व-पने भावरूप और पर-पने अभावरूप है, इसप्रकार स्व से 
अस्ति और पर से नास्ति है। सर्वथा अभाववादी के समक्ष 'भावाय 
विशेषश कह कर भगवान आत्मा शुद्धस्वरूप से विराजमान है, ऐसा 
कहा है । 
और कसा है ? 'चित॒स्वभावाय' अर्थात्‌ चैतन्य स्वभाव है जिसका - 
ऐसा भगवान आत्मा स्वयं शुद्धात्मा है। इस विशेषण से सर्वथा गुण-गरणी 
का भेद मानने वाले नेयायिकों के मत का खण्डन हुआ । 


प्रदेशभेद न होते हुए भी गुण-गृणी के वीच नामभेद, लक्षरणभेद, 
संख्याभेद है। गुणी को गुरणी व गुण को गुझछ कहना, ऐसा सामभेद है| 
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'जो युरोों को धांरण करे वह द्रव्य” - यह द्रव्य का लक्षण तथा 'जो द्रव्य 
के आश्चय रहे वह गुण का लक्षण - यह दोनों में लक्षराभेद है। तथा 
“गुणी एक और गुणा अनेक, ऐसा संख्याभेद है। ऐसा होते हुए भी प्रदेश से 
३ / ऐसा नहीं मानने वाला तथा सर्वथा भेद ही मानने वाला मत 
झूठा है । 
और कंसा है ? 'स्वानुभूृत्याचकासते” चैतन्यस्वरूप भगवान आत्मा, 
. अपनी अनुभवरूप क्रिया से स्वयं का अनुसरण करते हुए परिणति से शुद्ध 
' चैतन्य की निर्मेल अनुभूति से जाना जाता है। आत्मा राग से प्रकाशित 
हो, ऐसा नहीं है। उसे राग या निमित्त की अपेक्षा नहीं है। यहाँ 
अनुभवरूप क्रिया व्यवहार है, उस अनुभवरूप क्रिया में ध्रव आत्मा 
जानने में आता है। वह अनुभूति अनित्य पर्याय है जो नित्य आत्मा को 
जानती है। नित्य नित्य को कंसे जाने ? नित्य अक्रिय होने से उसमें 
क्रियारूप जानना कैसे हों सकता है ? पर्याय का ध्येय द्रव्य है, वह पर्याय 
मर है। ऐसी सुन्दर बात मंगलाचरण में ही सबसे पहले 
कही है । 
अहाहा”“*“| शैली तो देखो। व्यवहारसमकित हो तो निश्चय- 
समकित हो-ऐसा नहीं है। व्यवहारसमकित तो वस्तुतः समकित ही 
नहीं है। व्यवहारसमकित तो रागरूप पर्याय है, निश्चयसम्यक्स्वरूप 
के अनुभव सहित जो प्रतीति हुई वह निश्चयसमकित है। निश्चय के साथ 
देव-शास्त्र-गुरु की भक्ति का जो राग आता है उसे व्यवहारसमकित 
कहा जाता है । परन्तु वह है तो राग ही, कोई समकितरूप पर्याय नहीं है । 
भाई ! सूक्ष्म वात है। नियमसार की दूसरी गाथा में कहा है कि 
सम्यक्दश्शन-पर्याय स्वद्रव्य के आश्रय से उत्पन्न होती है, उसे व्यवहार की 
अपेक्षा नहीं है, निरपेक्षरूप से अपने आश्रय से होती है । सम्यक्दर्शन-पर्याय 
को उपादेयस्वरूप वस्तु का आश्रय है- ऐसा कथन तो द्रव्य की ओर 
पर्याय ढली - इस अपेक्षा से कहने में श्राता है। वस्तुतः तो सम्यक्दर्शन- 
पर्याय को षघट्कारकरूप परिणमन में पर की अपेक्षा तो है ही नहीं, साथ 
ही द्रव्य-गुण की अपेक्षा भी नहीं है। एकसमय की विकारी पर्याय भी 
अपने षट्कारक से परिणमन करके विकाररूप होती है। उसे भी द्रव्य की 
“ब गुरंग के कारणों की अपेक्षा नहीं है। क्योंकि द्रव्य व गुण में विकार है 
ही नहीं । विकारी पर्याय को भी परकारकों की अपेक्षा नहीं है। वह 
एकसमय की स्वतंत्र पर्याय अपने कर्त्ता-कर्म आदि से होती है। उस पर्याय 
; का कर्ता स्वयं पर्याय है, करण झादि कारक स्वयं अपने कर्ता हैं । 
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लोगों को लगता हैँ कि यह क्‍या है ? पर यह कोई नई बात नहीं है, 
भाई ! अनादि से सतृवस्तु ही ऐसी है। ऐसा मानना कठिन लगता है, 
पर आत्मकल्याण करना हो तो मानना पड़ेगां, क्योंकि वस्तु कौ स्थिति 
ही ऐसी है । 

समयसार के बंध अधिकार में आता है कि द्रव्य अहेतुक है, गुण 
अहेतुक है, और पर्याय अहेतुक सत्स्वभावी स्वतंत्र और निरपेक्ष है ' 
पर्याय को द्रव्य उपादेय है - ऐसा कथन, अपेक्षा से किया जाता है। मात्र 
पर्याय द्रव्य की ओर ढली भ्रर्थात्‌ द्रव्य का श्राश्नय लिया, अभेद हुई, इस 
अपेक्षा से कहा जाता है कि पर्याय को द्रव्य उपादेय है। वस्तुतः तो 
इसका स्वतंत्र स्वरूप है। इससे न्‍्यूनाधिक या विपरीत कहोगे तो मिथ्यात्व 
होगा । जगत की समभ में बैठे या न बेठे इससे तुझे क्या ? जगत अपनी 
मान्यता के लिए स्वतंत्र है । 


अनुभूतिरूप पर्याय में त्रिकालीशझात्मा ज्ञात होता है । अ्रनुभूतिस्वरूप 
अनित्यपर्याय नित्य को जानती है। जाननेवाली ज्ञान की पर्याय है, पर 
जानती है द्रव्य को । अ्नुभूतिरूप पर्याय को द्रव्य का आश्रय है। श्रर्थात्‌ 
अनुभूतिरूप पर्याय का ढलान द्रव्य की ओर है। पर्याय को पर्याय का 
आश्रय नहीं है। कार्य पर्याय में होता है, परन्तु उस कार्य में कारण त्रिकाली 
वस्तु है। कार्य में कारण का ज्ञान होता है। अरे भाई ! ये सब मंत्र हैं । 

'भावाय' कहकर सत्तास्वरूप पदार्थ-वस्तु और 'चित्स्वभावाय' कह 
कर ज्ञानस्वभावी चेतन्यमय पदार्थ ग्रहण किया है। “स्वानुभूत्याचकासते” 
अर्थात्‌ वह चेतन्यपदार्थ अपनी अनुभूति से प्रकाशित होता है। अनुभूति . 
पर्याय है, इसप्रकार द्रव्य-गुण-पर्याय तीनों की सिद्धि हुई । यहाँ अनुभूति 
से प्रकाशित होता है - इसका श्रर्थ यह्‌ हुआ कि राग से प्रकाशित नहीं 
होता, पुण्य से प्रकाशित नहीं होता व निमित्तादि से भी प्रकाशित नहीं 
होता। अपनी अनुभवरूप क्रिया से प्रकाशित होता है श्रर्थात्‌ स्वयं को 
स्वयं से जानता है। ज्ञान की पर्याय से ज्ञायक जाना जाता है, ज्ञान की 
पर्याय से त्रिकाली ध्रुव जाना जाता है। स्वयं को स्वयं से प्रगट करता है 
अर्थात्‌ अनुभूति ज्ञायक को प्रगट करती है। संवर अधिकार में आता है 
कि - “उपयोग में उपयोग है - वहाँ उपयोग में' श्रर्थात्‌ जाननक्रिया में 
“उपयोग है अर्थात्‌ ध्र्‌द त्रिकालीआत्मा है। जाननक्रिया आधार तथा 
प्ल्‌बव॒स्तु अंधेय कही हैं। उपयोगरूप जाननकिया में त्रिकालो आत्मा 
जाना जाता है, इससे यहाँ जाननक्तरिया को श्राधार और उसमें जो 
: श्रूव आत्मा ज्ञात हुआ उसे आधेय कहा है । 


वस्तुतः ध्रूव तो अक्रिय है, उसमें जानने की क्रिया कहाँ है ? ध्रूव 
को पर्याय जानती है । पर्याय द्रव्य का आश्रय लेती है। द्वव्य द्रव्य का आश्रय 
नहीं लेता है, परन्तु पर्याय द्रव्य का भ्राश्चय लेती है, अर्थात्‌ पर्याय द्रव्य को 
जानती है । 

सस्वानुभूत्याचकासतै' ऐसा कहकर आत्मा को तथा ज्ञान को सर्वंथा 
परोक्ष मानने वाले जेमनीय प्रभाकर भेदवाले म॑-मांसकों के मत का 
व्यवच्छेद किया । 

जो आत्मा को और ज्ञान को सर्वथा परोक्ष ही मानते हैं - प्रत्यक्ष हो 
ही नहीं सकता, ऐसा मानते हैं उनका अ्रभिश्राय ठीक नहीं है । स्वानुभूति 
से आत्मा प्रत्यक्ष हो सकता है, ऐसा कहते हैं। वस्तु जो है वह ज्ञान में 
प्रत्यक्ष ही है। शास्त्रों में आत्मा को स्वर्पप्रत्यक्ष कहा है, स्वरूपप्रत्यक्ष 
ही आत्मवस्तु है, इसी से वह पर्याय में प्रत्यक्ष होती है । 

समयसार में ४७ शक्तियाँ कही हैं । वहाँ श्रात्मा में एक प्रकाश नाम 
की शक्ति कही है। तदनुसार वह स्वसंवेदनश्रत्यक्ष हो सकती है। स्वयं 
स्वयं से प्रत्यक्ष अनुभव में आवे ऐसा वस्तुस्वरूप है। स्वयं स्वानुभवग्नत्यक्ष 
है। सम्यक्दर्शन में आत्मज्ञान की अपेक्षा से प्रत्यक्ष है। (पर के आश्रय 
बिना सीधा ज्ञान में ज्ञात होता है) । सम्यक्दर्शन तो प्रतीतिरूप है परन्तु 
उसी काल में मति-श्र्‌ तज्ञान से स्व को ग्रहरा करने से स्वयंप्रत्यक्ष हो 
जाता है। (वेदन की अपेक्षा यह वात है) । परमार्थवस्तु ही ऐसी है। 
स्वयं स्वयं से ज्ञात हो ऐसी ही वस्तु है । 

ज्ञान अन्य ज्ञान से तो ज्ञात हो और स्वयं से स्वयं को न जाने - यह 
बात ठीक नहीं है - भ्र्थात्‌ ऐसा मानना गलत है। ज्ञान ज्ञान से ही 
जानता है भौर ज्ञान ज्ञान से ही ज्ञात होता है। इसप्रकार ज्ञान भ्न्य ज्ञान 
से जाना जा सकता है, स्वयं स्वयं को नहीं जानता - ऐसा मानने वाले 
तैयायिकों के मत का निषेध हुआ; ज्ञान स्वयं ही स्वयं को न जाने तथा 
पर को जाने - ऐसा कंसे वन सकता है ? 

वास्तव में तो ज्ञान की पर्याय स्व की ओर भुकी इससे ज्ञान प्रत्यक्ष 
हुआ । प्रत्यक्ष स्वानुभूति की दशा प्रगट हो गई, उस स्वानुभूति की दशा में 
जो ज्ञान हुआ वह ज्ञान ज्ञायक को जानता है, साथ ही अ्रन्य को भी जानता 
है । दव्य-में स्‍व-एर को जानने की शक्ति है! वह जानने का कार्य तो प्रयट 
पर्याय में हूं! होता &ै । | 

*( क्रिया-काण्ड वालों को यह वात कठोर लगती है। वे ऐसा मानते हैं 

कि बाह्य त्यागरूपसंयम आदि ही आत्मा को प्राप्त करने के साधन हैं । 
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यहाँ तो स्पष्ट कहा है कि 'स्वानुभृत्याचकासते” अर्थात्‌ आत्मा को प्राप्त 
करने के लिए अनुभूति ही एकमात्र उपाय है, साघन है ॥.र 

कलश में तीन अस्ति से वात ली है। 'भावाय शब्द द्वारा शुद्ध चेतन्य 
हूप द्रव्य अस्ति, 'चित्स्वभावाय' शब्द द्वारा ज्ञानादिरूप गुण अस्ति 
और 'स्वानुभूर चकासते' शब्द द्वारा आत्मा का अनुभव करने वाली 
स्वानुभूतिरूप पर्याय अस्तिब्ली है। कसी अदुभुत णैली है ? इसमें १२ अंगों 
का सार है। अमृतचंद्र आचाये ने गजव का काम किया है, अमृत वर्पाया 
है। कहते हैं कि चेतन्य जिसका स्वभाव है ऐसी स्वभाववान भावस्वरूप 
आत्मवस्तु स्वानुभूति से ज्ञात होती है । 

यहाँ अस्ति से वात की है । अस्ति अर्थात्‌ अकेला सत्‌-सतु-सत्‌, इसमें 
सव आ जाता है। जब विस्तार से समभाते हैं तव कहते हैं कि अजीव, 
पुण्य, पाप, आास्रव, वंघ शुद्धात्मा नहीं हैं । ये सब हेय हैं, संचर उपादेय 
है, यह सव इसमें आ जाता है। वस्तु त्रिकाल शुद्ध है, उसका ज्ञानस्वभाव 
भी त्रिकाल शुद्ध, उसकी परिणति निर्मल शुद्र, तीनों ही निर्मेल - उस 
निर्मल में मलिनता नहीं है । क्‍यों नहीं है ? यह कहने की जरूरत नहीं है । 
इन तीनों को जानने से सभी वात स्वतः स्पष्ट हो जाती है । 

अ्रव मोक्षरूप अस्ति की वात करते हैं। पुर्णाता की बात करते हैं। 
'सर्वेभावान्तरच्छिदें अपने भाव से भिन्न सभी जीव-अजीव, चराचर, 
सक्रिय-निष्क्रिय पदार्थों का सर्वेक्षेत्र सर्वकाल एवं इनके सर्व विशेपों 
सहित अर्थात्‌ सर्वे गुण-पर्यायों सहित यह शुद्धात्मा एक ही समय में 
जानने वाला है । यह पर्याय की पूर्णों सामथ्ये की वात है। अपने भाव को 
तो स्वानुभूति से जानता है, परन्तु भावान्तर कहकर दूसरों के भावों को 
भी पूरी तरह जानने वाला है। अपने से भिन्न सभी भावों को अर्थात्‌ सर्वे 
क्षेत्र सम्बन्धी, सर्व काल सम्बन्धी, सभी जीव-श्रजीव पदार्थों को, सर्वे 
विशेषों सहित अर्थात्‌ एक-एक द्रव्य के सभी गुण तथा पर्यायों सहित एक 
ही समय में युगपत जानने वाला है । इसप्रकार आत्मा सर्वज्ञस्वभावी है, 
ऐसा सिद्ध किया । 

सर्वज्ञ एक ही समय में सव जानने-देखने वाला है । सर्वज्ञ पहले समय 
में जानता है और दूसरे समय में देखता है - ऐसा मानने वाले भगवान को 
एक समय में सर्वेज्ष और दूसरे समय में सर्वेदर्शी मानने के कारण उनकी 
सर्वज्ञता और सर्वदशिता को खण्डित कर देते हैं। यह सम्पुरणं दृष्टि 
तत्त्वविरुद्ध है,, काल्पनिक है। परमात्मा एक ही समय में सब जानते- 
देखते हैं। इसलिए सर्वेज्ञ व सर्वेदर्शी एक ही समय में हैं । 


अहा हाल ला ! आत्मा की ज्ञानपर्याय की एकसमय में जानमे 
की ताकत कितनी है! अपने सम्पूर्ण भाव और पर के सम्पूर्ण भावों को 
एकसमय में जाने, ऐसी उसकी योग्यता है । इसे मोक्षतत्त्व या केवलज्ञान 
कहते हैं । यह पर्याय की सामर्थ्य ही भ्रदुभुत है तो फिर द्रव्य की सासर्थ्य 
का तो क्‍या कहना ? एकसमय के केवलज्ञान पर्याय की अलौकिक 
सामर्थ्य बताकर सर्वज्ञ का अ्रभाव मानने वाले मीमांसकों के मत का 
निराकरण किया । 

यह तो दिगम्बर संतों-मुनियों का सिद्धान्त है। इसका क्या कहना ? 
श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी ने भी कहा है कि - “उनके एक-एक शब्द में, एक-एक 
वाक्य में आगमु भरा है। इस पहले मांगलिक श्लोक में चार बोल 
कहकर अस्ति सिद्ध की है। भगवानशआआात्मा “वस्तु” है, उसका चित्स्वभाव 
'गुण' है । चितस्वभाव गुर है, क्योंकि यहाँ भेद करके समभाया है श्रर्थात्‌ 
चित्स्वभाव स्व-भाववान का है, यह समभाया है । जो चित्स्वभाव हैं उसे 
अभेद से देखो तो वह द्रव्य है, भेद से देखो तो वह गूरा है। यहाँ भाव है, 
चितस्वभावी है-ऐसा अभेद से कहा, चितस्वभाव गुण है-ऐसा 
भेद से कहा | | 

प्रवचनसार गाथा १०६ में आता है कि सत्ता व द्रव्य के श्रथवा गुण 
व गुणी के विभक्त प्रदेशत्व का अ्रभाव है, दोनों के प्रदेश एक हैं, ऐसा 
होते हुए सत्ता और द्रव्य के भिन्नपना है श्रर्थात्‌ अतदुभाव है। ये एक 
दूसरे में अभावरूप हैं, इसलिए अन्यत्व है, ऐसा नहीं है। द्रव्य, गुण व 
पर्याय के बीच अतदुभांवरूप अन्यत्व है। जो द्रव्य है वह गुण नहीं, गुण 
है वह द्रव्य व पर्याय नहीं, और जो पर्याय है वह द्रव्य व गुण नहीं है। . 
इस श्रपेक्षा से अतदुभावरूप अन्यत्व है । हे 

अरेरे भाई ! तू भ्रनादि से जन्म-मरण करके दुखी है। संसार में 
गरीब होकर भटकता. व रंक होकर रखड़ता है। अपनी बादशाही शक्ति 
की खबर नहीं है। अरे भाई ! भगवान पूर्ण आनंद का नाथ बादशाह है । 
उस बादशाहपने को जो स्वीकार करे उसके स्वतंत्र अ्रतीन्द्रिय सुखस्वरूप 
पर्याय प्रगठ होती है । 

कलश १ के भावार्थ पर प्रवचन ह 

अन्य मतवादी जो 'शिव' कहते हैं, उन शिव की यहाँ वात नहीं है। स्वज्ञ 
वीतराग केवलज्ञानी परमात्मा को भी 'शिव' कहा जाता है। उनके निरुपद्गरव 
दशा प्रगट ही गई इस कारण वे 'शिव' कहलाते हैं । परम आनंद का नाथ 
पर्याय में प्रगट हुआ, इस कारण वे 'परत्रह्म कहलाते हैं। आत्मा वस्तुरूप से 
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परब्रह्म है। सर्वज्ञ झरिहंत पर्याय में: परमात्मा हैं, आत्मा पर्याय. रहित 
प्रकेला परमात्मस्वरूप ही है। सर्वज्ञ परमेश्वर प्रगट 'परमज्योति' है। 
आत्मा त्रिकाल 'परम चैतन्यज्योति' है। श्रीमदु ने कहा है न कि - 
शुद्ध बुद्ध चेतन्यधन स्वयंज्योति सुखधास । 
बींजु कहिए केटलुं कर विचार त्तो पास ॥॥ 
पर्याय में शुद्धात्मा का आदर, विचार, ज्ञान करे तो प्राप्त हो - ऐसी 
यह आत्मा की बात है । 
ये प्रगट हुए शुद्धात्मा के नाम हैं। यह शुद्ध चेतन्‍्य भगवान नित्य 
निरंजन है। सर्वज्ञ परमेश्वर पर्याय में निरंजन है। श्रंजन श्रर्थात्‌ मैल 
जिसमें नहीं है उसे निरंजन कहते है। सर्वज्ञ-वीतराग पर्याय में निष्कलंक 
हैं। इसप्रकार भगवान आत्मा वस्तुरूप से निष्कलंक हैं | सर्वे भगवान की 
पर्याय में सर्वज्ञता का क्षय नहीं होता, अ्रत: वे अक्षय हैं। आत्मा अपने 
स्वरूप में अक्षय है। त्रिकाली द्रव्य के आश्रय से प्रगट हुआ सम्यग्दशेन- 
ज्ञान-चारित्र जो मोक्ष का मार्ग उसे चारित्रपाहुड़ में आचायें कुन्दकुन्ददेव 
ने अक्षय अभेद्य' कहा है। सर्वज्ञपना प्रगट होने पर पीछे कभी भी इसका 
अ्रभाव नहीं होगा । इस अपेक्षा से वह श्रव्यय है। पर्याय दूसरे समय में 
व्यय होती है - यह दूसरी बात है, परन्तु एक बार सर्वज्ञ होने पर पुनः 
अ्रल्पज्ञ हो जाय - ऐसा कभी नहीं होता । सर्वेज्ञदरशा यह व्ययरहित उत्पाद 
है- ऐसा प्रवचनसार में आता है । भगवान आत्मा वस्तुपनें श्रव्यय है । 


सर्वज्ञ वीतराग अरिहंत देव 'शुद्ध' हैं । ये इष्टदेव हैं। भगवान आत्मा 
परमार्थ से 'शुद्ध/ है और यही आत्मा को इष्ट है। प्रवचनसार में कहा है 
कि भगवान अरहंत को पुण्य-पापरूपी अ्रनिष्ट का वाश होकर इष्टपना 
प्रगट हुआ्ना है । इष्ट जो वस्तु-भगवान पूरणनिंदप्रभु - इसके आश्रय से पर्याय 
में इष्टपता प्रगट हुआ है, और अनिष्ट जो अज्ञान व राग-द्वेष उसका 
नाश हुआ है । ; 


सर्वज्ञ परमात्मा पर्याय में 'बुद्ध। है। एकसमय में ज्ञान की पूर्रोदशा 
प्रगट होने पर स्वयं तथा समस्त लोकालोक ज्ञान में आया, इसलिए 
भगवान को बुद्ध कहते हैं। यह भगवान श्रात्मा ब्रव्यदृष्टि से “बुद्ध है। 
ज्ञानस्वरूप बुद्ध की मूर्ति है। स्वज्ञ परमेश्वर “अविनाशी' है। इसप्रकार 
यह आत्मा भी 'अविनाशी' हैं। एकसमय में सर्वेज्दशा जिसके प्रगठ हुई 
है - ऐसा भगवान अनुपम' है, क्योंकि इससे किसी भी वस्तु की उपमा 
नहीं दी जा सकती । भगवान की उपमा किससे ? ऐसा इष्टस्वरूप शुद्ध 
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आनन्द का नाथ भगवान आत्मा जो दृष्टि का विष्रय है, वह त्रिकाल 
अनुपम' है। 


सर्वज्ञ वीतराग किसी से छेदा नहीं जा सकता, अतः अच्छेद्य है 

ऐसे ही भगवान आत्मा 'अच्छेद्व' है। छेद-खंड होते नहीं, ऐसी वस्तु है । 
भगवान सर्वेज्ञ पर्याय में अभेद्य है। जो पर्याय से भेदा नहीं जाता - ऐसा 
आत्मा अभेद्य है। गीता में भी अच्छेद्य व भ्रभेद्य ये शब्द श्ाते हैं, किन्तु 
वह बात यहाँ नहीं है । 


सर्वेज्ञ को “परमपुरुष' कहा जाता है, यह आत्मा वस्तुपने 'परमपुरुष' 
है । आनन्द का नाथ प्रभु सच्चिदानंदस्वरूप यह 'परमपुरुष' है। सर्वज्ञ- 
परमात्मा वाधारहित निरावाध है । सर्वज्ञ को बाधा कंसी ? अलिंगग्रहण 
के नवमें बोल में आता है कि उपयोग का कभी भी पर से हरण नहीं हो 
सकता | यह आत्मा वस्तुपने निराबाघध है) सर्वेज्ञ परमेश्वर बीतराग देव 
सिद्ध! हैं। यह भगवानआत्मा सिद्धस्वरूप है। सर्वेश्परमेश्वर सच्चा 
'सत्यात्मा' है, क्‍योंकि पर्याय में सत्यार्थपना प्रगट हो गया है। इसप्रकार 
द्रव्य स्वयं 'सत्यात्मा' सत्याथे-भूतार्थ त्रिकाल है। यह बात समयसार 
गाथा ११ में आती है । 


सर्वेज्ञ परमेश्वर पर्याय में चिदानन्द हैं। यह भगवानआत्सा शक्तिरूप 
से चिदानन्द हैं । चिदानन्द स्वभाव है, तब चिदानंद पर्याय प्रगट होती है । 
इष्टदेव 'सर्वज्ञ' हैं। यह आत्मा भी स्वभाव से स्वज्ञ है। सर्वेज्षपरमेश्वर 
बीतराग हैं, यह आत्मा भी वीतरागस्वरूप ही है। द्रव्यस्वरूप से ही 
वीतरागस्वरूप है, जिसमें से वीतराग पर्याय प्रगट होती है । सर्वेज्ञ परमात्मा 
अहंन्त' सव को पृज्यनीय हैं। इसप्रकार भगवान आत्मा भी पूजनीय 
अहंन्त' है । पूजने वाली पर्याय है व पूजने योग्य भगवान आत्मद्रव्य है । 


सर्वज्ञ परमेश्वर 'जिन' है। यह आत्मा भी जिनस्वरूप है, जिनस्वरूप 
ही स्वयं है । 


सर्वज्ञ परमेश्वर आप्त हैं, उसी तरह यह आत्मा भी निश्चय से आप्त 
है। जैसे वीतराग पूर्ण हित के लिए मानने योग्य है, उसीतरह यह आत्मा. 
भी पूर्ण हित के लिए मानने योग्य है। जैसे सर्वज्देव भगवान हैं, 
परमेश्वर साक्षात्‌ केवलज्ञानस्वरूप विराजते हैं, ऐसे ही प्रात्मा भी शक्ति 
अपेक्षा भगवान है । सर्वक्ष भगवान कार्यसमयसार है तो स्वयं अपना आत्मा 
कारणसमयसार है। इत्याद्वि हजारों,नामों से कह सकते हैं । 


१६ ] [ प्रवचन-रत्तलाकर भाग १ 


जब भगवान केवलज्ञान प्राप्त करते हैं तव समोशरण में इन्द्र 
आकर के एक हजार आठ नामों से. भगवान की स्तुति कंरते हैं। 
प्रं० वतारसीदासजी ने व जिनसेन स्वामी ने भी आदि पुराण में १००८ 


नामों से भगवान की स्तुति की है। जितने नाम सर्वज्ञ वीतराग के कहने 


में झ्राते हैं उतने. ही नाम पंर्याय से पृथक्‌ भगवान द्रव्य-स्वभाव के कहने 
में आते हैं । जो नाम स्वज्ञ भगवान को लागू पड़ते हैं वेही नाम अनंत-अनंत 
स्वभावों से संयुक्त त्रिकाली ध्रूव भगवानशआत्मा को भी लागू पड़ते हैं । 

कलश टीकाकार ने तो आत्मा को उपादेय मानकर वहाँ निश्चय से 
आत्मा को ही ग्रहरा किया है। अंतरंग में निश्चय का लक्ष्य है - इस कारण 
व्यवहार के साथ निश्चय की बात की है । पर को, पर्याय को, या भेद 
को उपादेय मुजे तो विकल्प उत्पन्न होते हैं। शुद्ध पूर्णानंद भगवान को 
उपादेय मानने से और आश्रय करने से निविकल्पता होती है। यहाँ 
समयसार में सर्वज्ञ वीतराग पर्यायपने प्रगट हैं, उन्हें लिया गया है; पर 
दोनों ही बातें श्रपनी-अपनी अपेक्षा से ठीक हैं । 

वे सर्वे नाम कथंचित्‌ अपनी-अपनी श्रपेक्षा से सत्यार्थ हैं। स्वथा 
एकांतवादियों को भिन्न नामों में विरोध है, पर स्थादुवादियों को विरोध 
नहीं है। इसलिये जैसी वस्तु है उसे वैसा ही समभना चाहिए । 

प्रथम कलश की टीका और भावार्थ पूरा करते हुए प॑० जयचंदजी 
उसी भाव से भरा हुआ्ना दोहा लिखते हैं :- 

प्रमटे निज अनुभव करे, सत्ता चेतन रूप। 
सब ज्ञाता लखिकें नो समयसार सब भूष ॥३१४ 

जो निज अनुभव से प्रगट होता है, चैतन्य जिसका स्वरूप हैं, सबको 
जानने का जिसका स्वभाव है, जो सबका राजा है - ऐसे समयसार को मैं 
जानकर नमस्कार करता हूँ । ह 

उक्त पद्य में नमः समयसाराय” श्रादि पूरे कलश का भाव संक्षेप 
में श्राजाता है। ; 

अव सरस्वती को नमस्कार करते हैं :- 


(अनुष्टुभ्‌) 
अननन्‍्तधर्सरणास्तत्त्वं पश्यंती  प्रत्यवात्मनः । 
झनेकांतसयी मूर्तिनित्यमेच प्रकाशतास्‌ ॥ २७ 
श्लोकार्थ :- [ अ्रनेकान्तमयी भूर्तिः] जिसमें भ्रवेक अन्त (धर्म) हैं 
ऐसे जो ज्ञान तथा वचन उसमयी मूर्ति [नित्यम्‌ एव] सदा ही 
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कलश २ ] [ १७ 


[ प्रकाशताम्‌ ] प्रकांशरूप हो। [ श्रन॑तधमंरणः प्रत्यगात्मनः तत्त्व] जो 
अनन्त धर्मोवाला है और परद्रव्यों से तथा परद्रव्यों के गण-पर्यायों से 
भिन्न एवं परद्वव्य के निमित्त से होनेवाले भ्रपने विकारों से कथंचित्‌ भिन्न 
एकाकार है, ऐसे आत्मा के तत्त्व को अर्थात्‌ असाधारण - सजातीय 
विजातीय द्रव्यों से विलक्षण -निजस्वरूप को [पश्यन्ती | वह मरति 
झ्रवलोकन करती है । है 


भावार्थ :- यहाँ सरस्वती की मूर्ति को आशीरव॑चनरूप से नमस्कार 
किया है । लौकिक में जो सरस्वती की मूर्ति प्रसिद्ध है वह यथार्थ नहीं है, 
इसलिये यहाँ उसका यथार्थ वर्णान किया है। सम्यकज्ञान ही सरस्वती की 
सत्यार्थ मूर्ति है। उसमें भी सम्पूर्ण ज्ञान तो केवलज्ञान है, जिसमें समस्त 
पदार्थ प्रत्यक्ष भासित होते हैं । वह अ्रनन्त धर्म सहित ग्रात्मतत्त्व को प्रत्यक्ष 
देखता है, इसलिये वह सरस्वती की मूर्ति है, और उसीके अ्रनुसार जो 
श्रुतज्ञान है वह आत्मतत्त्व को परोक्ष देखता है, इसलिये वह भी सरस्वती 
की मूर्ति है। और द्रव्यश्रुत वचनरूप है, वह भी उसकी मूर्ति है, क्योंकि 
वह वचनों के द्वारा अनेक धर्मवाले आत्मा को बतलाती है। इसप्रकार 
समस्त पदार्थों के तत्त्व को बतानेवाली ज्ञानरूप तथा वचनरूप अनेकांतमयी 
सरस्वती की मूर्ति है; इसीलिये सरस्वती के वाणी, भारती, शारदा, 
वारदेवी इत्यादि बहुत से नाम कहे जाते हैं। यह सरस्वती की मूर्ति 
अनन्तधर्मो को 'स्यात्‌” पद॑ से एक धर्मी में अविरोधरूप से साधती है, 
इसलिये सत्यार्थ है । कितने ही अन्यवादीजन सरस्वती की मूर्ति को अन्यथा 
(प्रकारान्तर से) स्थापित करते हैं, किन्तु वह पदार्थ को सत्यार्थ कहने 
वाली नहीं है । 


यहाँ कोई प्रश्न करता है कि आत्मा को अनन्तधर्म वाला कहा है, 
सो उसमें वे अनन्त धर्म कौन-कौनसे हैं ? उसका उत्तर देते हुए कहते हैं 
कि-वस्तु में अस्तित्व, वस्तुत्व, प्रमेयत्व, प्रदेशत्व, चेतनत्व, अ्रचेतनत्व, 
मूर्तिकत्व, अमूर्तिकत्व इत्यादि (धर्म) तो गुणा हैं; और उन गुरों का तीनों 
काल में समय-समयवर्ती परिणमन होना पर्याय है, जो कि अनन्त हैं । और 
वस्तु में एकत्व, अनेकत्व, नित्यत्व, अनित्यत्व, भेदत्व, अभेदत्व, शुद्धत्व 
अशुद्धत्व आदि अनेक धर्म हैं। वे सामान्यरूप धर्म तो वचनगोचर न्‍ हैं, 
किन्तु अन्य विशेपरूप अनन्त धर्म भी हैं जो कि वचन के विषय नहीं है, 
किन्तु वे ज्ञानगम्य हैं। आत्मा भी वस्तु है, इसलिये उसमें भी अपने 
अनन्त धम हैं । 


श्ष ] [ प्रवचन-रत्नाकर भांग १ 


आत्मा के अनन्त धर्मो में वेतनत्व श्रसाधा रण धर्म हैं, वह अन्य अचेतन 
द्रव्यों में नहीं है। सजातीय जीवद्रव्य श्रनन्‍्त हैं, उनमें भी यद्यपि चेतनत्व है 
तथापि सबका चेतनत्व निजस्वरूप से भिन्न-भिन्न कहा है, क्योंकि प्रत्येक 
द्रव्य के प्रदेशभेद होने से वह किसी का किसी में नहीं मिलता । वह चेतनत्व 
अपने अनन्त धर्मों में व्यापक है, इसलिये उसे श्रात्मा का तत्त्व कहा है, 
उसे यह सरस्वती की मूर्ति देखती है, और दिखाती है। इसप्रकार इसके 
द्वारा सर्व प्राणियों का कल्याण होता है, इसलिए “सदा प्रकाशरूप रहो' 
इसप्रकार इसके प्रति आशीर्वादरूप वचन कहा ॥। २।॥। 


कलश २ पह प्रवचन 


भाषा वचनिकाकार पंडित जयचंदजी छाबड़ा 'सरस्वती” शब्द में 
श्रुतज्ञान, केवलज्ञान और वाणी - इन तीनों को गर्भित कर लेते हैं, जबकि 
कलशटीकाकार पाण्डे राजमलजी अ्रकेली वाणी को ही लेते हैं । 

यह तो वीतराग का अनेकान्तमार्ग है। जिस श्रपेक्षा कथन करना 
हो, वही अपेक्षा लागू पड़ जाती है । 

पं० जयचंदजी छाबड़ा ने 'अ्रनेकान्तमयी मूर्ति” में ज्ञान और वचन दोनों 
को लिया है और ज्ञान में श्रुतज्ञान तथा केवलज्ञान - दोनों को ले लिया 
है- इसप्रकार श्रुतज्ञान, केवलज्ञान और वाणी तीनों ही आा जाते हैं । 
कलश टीकाकार कहते हैं कि 'अनेकान्तमयी मूर्ति' श्र्थात्‌ अनेक है धर्म 
जिसमें ऐसे चैतन्य तत्त्व भगवान झ्रात्मा को बताने वाली 'अनेकांतमयी' 
बाणी । इसप्रकार राजमलजी ने इसमें श्रकेली वाणी ही ली है । 


आचाये कहते हैं कि जिस ज्ञान ने आत्मा को प्रत्यक्षरूप से पूर्ण देखा 
ऐसा केवलज्ञान जगत में नित्य प्रकाशमान हो, तथा अ्रात्मा को परोक्षपने 
पूर्णाूरूप से देखने वाला श्रुतज्ञान नित्यंप्रकाशरूप हो। केवलज्ञान और 
श्रुतज्ञान इनमें प्रत्यक्ष व परोक्ष का ही अन्तर है । इसके सिवा शआ्रात्मा के 
स्वरूप को देखने वाली ऐसी सर्वेज्ञ वीतराग की दिव्यध्वनि-वाणी भी 
सदा प्रकाशरूप हो, क्योंकि जगत को सत्‌ आत्मा का स्वरूप समभने में 
वह वाणी निमित्त है। नियमसार में आता है कि इष्टफल की सिद्धि का 
उपाय सुबोध है, श्रर्थात्‌ मुक्ति की प्राप्ति का उपाय सम्यग्जान है। सुबोध 
सुशास्त्र से होता है, और सुशास्त्र की उत्पत्ति भगवान की विव्यध्वनि 
से होती है। इसलिये उसके प्रसाद को लेकर 'भ्राप्तपुरुष” बुधजनों द्वारा 
पूजने योग्य हैं श्रर्थात्‌ मृक्ति सर्वेज्वेव की कृपा का फल होने से 'सर्वेज्ञदेव” 
ज्ञानियों द्वारा प्रजनीय हैं। क्योंकि किये गये उपकार को साधु पुरुष भूलते 


सह है... "वन ० जनम कक सन>नकक मिकमननम, 


नहीं हैं। यहाँ केवलज्ञान जो मोक्ष, श्रुतज्ञान जो मोक्ष का उपाय, और 
सुशास्त्र जो मोक्ष का उपाय बताने वाला है; ये तीनों ही वन्दनीय हैं और 
उपकार मानने लायक हैं । 

और कंसी है ? 'अनंतधर्मराः प्रत्यगात्मन:' अर्थात्‌ परद्रव्यों से, तथा 
परद्रव्यों के गुण-पर्यायों से भिन्न और परद्रव्य के निमित्त से होने वाले अपने 
विकारी भावों से कथंचित्‌ भिन्न एकाकाररूप अनंतधर्मो वाले आत्मतत्त्व 
का अवलोकन करती है अर्थात्‌ असाधारण, सजातीय-विजातीय द्र॒व्यों से 
बविलक्षण निजस्वरूप का अवलोकन करती है। 


यहाँ निर्मल पर्याय से भिन्न की वात नहीं की है, क्‍योंकि निर्मेल 
पर्याय तो त्रिकाली का लक्ष्य करती है, इसका आश्रय करती है । त्रिकाली, 
नित्यानंद, ध्रूव भगवान आत्मा देह, कर्म, व राग से भिन्न है, ऐसे 
आत्मतत्त्व को श्रुत्ञान और केवलजञ्ञान जानते हैं एवं वाणी उसे व्यक्त 
करती है, बताती है । 

अब कलश टीका के कथन के साथ इस कथन की तुलना करते हैं :- 


'पश्यन्ती' शब्द का अर्थ कलशटीकाकार ने अ्नुभवनशील लिया है 
तथा अ्नुभवनशील का भाव यह बताया है कि वाणी सर्वज्ञानुसारिणी है 
अर्थात्‌ उसका स्वभाव सर्वज्ञ के ज्ञानानुसार परिणमित होने का है । कलश- 
टीकाकार ने पश्यन्ती' की व्याख्या इसप्रकार गजब की की है। वाणी को 
सर्वज वीतराग का इकरार करने वाली कहा है - श्रनुभवनतशील शब्द का 
प्रयोग इस अर्थ में किया है । समयसार में पं ० जयचंदजी ने 'पश्यन्ती' का अर्थ * 
ऐसा किया है कि भावश्रुतज्ञान भश्रात्मा को परोक्ष देखता है, केवलजान 
आत्मा को प्रत्यक्ष देखता है और दिव्यध्वनि श्रात्मा को दिखाती है । 


सर्वज्स्वभाव का अनुसरण करना जिसका स्वभाव है, उस वाणी को 
सरस्वती कहा है। इसे शास्त्र भी कहा है, शास्त्र का अर्थ कलश टीका में 
अकेला 'वाणी' किया है, जबकि समयसार में तीन किये हैं - श्रुतज्ञान, 
केवलनान और द्रव्यश्रुत श्र्थात्‌ जिनवाणी । केवलज्ञान भी शास्त्र है न ? 
भावश्वुतज्ञान का फल केवलज्ञान भाता है, इसलिये इसे भी शास्त्र कह 
दिया । ये तीनों ही सच्ची सरस्वती हैं । इसलिए तीनों को नमस्कार 
किग्रा है। वाणी पूर्ण श्रात्मा को बताती है। इसलिये वाणी को भी 
हमारा नमस्कार हो | यहाँ कोई वितर्क करे कि वाणी तो अचेतन है, 
इसे नमस्कार क्‍यों किया ? उसका उत्तर कलश टीकाकार पं० राजमलजी 
ने ऐसा दिया है कि वाणी सर्वज्ञ श्रनुसारिणी है । इसके सिवा जीवादि 
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पदार्थों के स्वरूप का ज्ञान कराने में वाणी निमित्त है। इसलिए वाणी के 
भी पूज्यपना है। कलशटीकाकार ने स्वतन्त्र टीका की है, परन्तु अजब 
मेल वाली है | 

भाई! सर्वज्ञपरमेश्वर क्या चीज है ? इसकी लोगों को खबर नहीं 
है। भगवान श्रात्मा सर्वज्ञस्वरूपी है .। श्रहा ! श्रीमदुजी ने कहा है न 
कि सम्यर्दर्शन होते ही (श्रद्धा अ्रपेक्षा से) केवलज्ञान प्रगठ हुआ है। 
श्रनादि से स्वयं शक्ति से सर्वेज्ञ होते हुये भी अल्पन्ञ हूँ ऐसा मानता था बह 
सम्यग्दशन होते ही पूर्णानंद सर्वेज्ञस्वभावी हूं ऐसा श्रद्धा में आ गया, 
इसलिए श्रद्धा अपेक्षा से केवलज्ञान वतंता है। अब तक श्रद्धा में सर्वेज्ञ की 
मान्यता नहीं थी, अब श्रद्धा में स्वेज्ञत्त्व को प्रतीत में लिया है, इस अपेक्षा 
से सर्वज्ञपना प्रगट हुआ, ऐसा कहा है । 

निजस्वरूप को सरस्वती की मूर्ति श्रवलोकन करती है-श्र्थात्‌ 
भगवान आत्मा का जो पूर्णों स्वरूप है, उसे श्रुतज्ञान और केवलज्ञान 
अवलोकन करता है और वाणी इसे बताती है। इस तरह शास्त्रों को 
बन्दन करते हुये उक्त तीनों पहलू लिये हैं । जिसप्रकार भावश्वुतज्ञान की 
पर्याय त्रिकाली का लक्ष्य करती है उसी प्रकार केवलज्ञान. की पर्याय त्रिकाली 
को जानती है। पर को जानती है यह बात यहाँ नहीं ली, त्रिकाली को 
जानते हुए सब जानने में आरा जाता है। (स्वयं की पूर्ण पर्याय प्रगट हो 
जाती है) । वहाँ ज्ञाता, ज्ेय व ज्ञान का भेद नहीं रहता । कलश टीका में 
आता है कि ज्ञाता स्वयं, ज्ञान स्वयं व ज्ञेय भी स्वयं, तीनों ही अभेद हैं । 
इन्हें हमारा नमस्कार हो, ऐसा कहते हैं । 

यहाँ सरस्वती की मूर्ति को आशीवेंचनरूप नमस्कार किया है। 
आशीर्वाद कहो कि -आशीवचन कहो । वाद श्रर्थात्‌ वचन । लोक में भी 
आशीर्वाद देता हूँ ऐसा कहते हैं न ? सरस्वती की मूर्ति नित्य प्रकाशित हो 
ऐसा आशीर्वाद कहा है | लौकिक में जो सरस्वती को मूर्ति को मोर के 
ऊपर बिठाकर उसकी पूजा करते हैं, वह यथार्थ स्वरूप नहीं है। इससे यहाँ 
उसके यथार्थ स्वरूप का वर्णन किया है । 

जो सम्यग्ज्ञान है वही सरस्वती की सच्ची मर्ति है। द्रव्य को स्पेंश 
करके जो ज्ञान-पर्याय होती है वह सम्यरज्ञान है, वही सरस्वती की सच्ची 
मूर्ति है। उसमें भी सम्पुणुज्ञान तो केवलज्ञान है जिसमें सर्वे पदार्थ प्रत्यक्ष 
भासते हैं, वह अनन्त धर्मो सहित आत्मतत्त्व को - चत्तन्‍्थत्त्त्व को प्रत्यक्ष 
देखता है। आत्मा का चतन्यतत्त्व चेतन्यपने सब धर्मो में व्यापक है । 
सब वर्मो में और सब गुणों में' व्यापक यह महाचेतन्य आत्मतत्त्व का 
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असाधारण स्वभाव है। श्रुतज्ञान भ्रात्मतत्त्व को परोक्ष देखता है। 
(बैदन की अपेक्षा से श्रुतज्ञान आत्मतत्त्व को प्रत्यक्ष देखता है)। केवलज्ञान 
और श्रृतज्ञान के बीच इतना श्रन्तर है । तदनुसार शब्द पड़ा है न ? स्वयं 
में जो श्रुतज्ञान है वह भगवान के ज्ञान अनुसार और यथार्थ तत्त्व के 
अनुसार होता है, इससे भी वह सरस्वती की सत्यार्थ मृर्ति है। 
अव्यश्षुत वचनरूप है, वह भी निमित्त होने से सरस्वती की सच्ची मूर्ति 

है, क्योंकि वह बचनों द्वारा अनन्त धर्मो वाले आत्मा का ज्ञान कराती है। 
इसप्रकार सर्वे पदार्थों का, तत्त्वों का ज्ञान कराने वाली ज्ञानरूप तथा वचन- 
रूप अनेकांतमयी सरस्वती की मूर्ति है । इससे सरस्वती के - वाणी, भारती, 
शारदा, वाग्देवी इत्यादि बहुत नाम कहे जाते हैं। यह सरस्वती की मूर्ति 
नित्य-अनित्य वगैरह अनन्त धर्मो को स्यात्‌ पद से अर्थात्‌ कंथचित्‌ - कोई 
अपेक्षा से एक धर्मो में अ्रविरोधपने सिद्ध करती है, इससे सत्यार्थ है। 
कितने ही भ्रन्यवादीजन सरस्वती की मूर्ति को दूसरी रीतियों से स्थापित 
करते हैं किन्तु वह पदार्थ को सत्य कहने वाली नही है। भ्रतः उपरोक्त 
बट वताने वाली ज्ञान-वचनरूप सरस्वती ही यथार्थ है, ऐसा जानना 
चाहिये । 

यहाँ कोई प्रश्न करे कि आत्मा को अनन्त धर्मों वाला कहा है तो 
उसमें अनस्त धर्म कौन-कौन से हैं ? उत्तर में पहले सामान्य वस्तु की (छह 
द्रव्यों की) वात की है और अन्त में आत्मा की बात को लिया है। वस्तु 
में सतपना श्रर्थात्‌ होनापना है, वस्तुपना है, प्रमेयपना है, प्रदेशपना है, 
चेतनपना है, भ्रवेतनपना है, मूतिकपना, अमूर्तिकपना है । यहाँ श्रचेतनपना 
और मूर्तिकपना जड़ की अपेक्षा से कहा है तथा श्रमूतिकपना जड़ 
(आकाशादि) और चेतन - दोनों में होता है। उपर्यक्त धर्म तो गुण 
हैं। यद्यपि यहाँ इन्हें धर्म शब्द से कहा गया है, तथापि ये गुणा हैं। 
गणों में प्रतिसमय होने वाले परिणमन को पर्याय कहते हैं। वे पर्यायें 
अनन्तानन्त हैं । 

अब धर्म की वात करते हैं। धरम अर्थात्‌ धारण करने की योग्यता, 
गण नहीं । (गुण को धर्म कहते हैं परन्तु धर्म को गुण नहीं कहते) ।. 
गुणों की पर्याय होती है, पर धर्मो की नहीं होती । वस्तु में 
'एकपना' यह गुण नहीं है परन्तु धर्मेरूप योग्यता है। इसीप्रकार अनेक- 
पना, नित्यपना, अनित्यपना, भेदपना, अभेदपना, शुद्धपता, अशुद्धपना 
” आदि श्ननेक धर्म हैं। वे सामान्य धर्म तो वचनगोचर, वचनगम्य हैं, 
परन्तु दूसरे विशेषरूप धर्म, वचन के विषय नहीं हैं। किन्तु वस्तु में ऐसे 
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अनंत धर्म हैं - जो श्ानगम्य हैं श्र्थात्‌ ज्ञान में जात तो होते हैँ, पर वचन 
द्वारा कथन में नहीं श्रा सकते । यहाँ तक सामान्य बात की । 


अब कहते हैं कि - आत्मा भी एक वस्तु है, उसमें भी अपने अनन्त 
धर्म हैं। आत्मा के अनन्त धर्मो में चेतनपना श्रसाधारण धर्म है, क्योंकि 
अचेतन द्रव्यों में यह गुणा नहीं है और आत्मा में भी स्व-पर की जानने 
की योग्यता वाला कोई दूसरा गुण नहीं है। यद्यपि सजातीय जीवद्रव्य 
श्रनन्त हैं, उनमें चेतनपना भी है, किन्तु प्रत्येक का चैतन्यपना पृथक्‌-पृथक्‌ 
है; क्योंकि प्रत्येक द्रव्य में प्रदेशभेद होने से प्रत्येक द्रव्य का क्षेत्र भिन्न है। 
यह चेतनपना अपने अनन्त धर्मों में व्यापक है। आत्मा के अनन्त धर्मो 
में चैतन्य को मूलतत्त्व कहा है, क्योंकि अनंत धर्मों में चैतन्यपना व्यापक 
है । उसे यह सरस्वती की मूर्ति देखती है, श्रुतज्ञान व केवलज्ञान देखता 
है व वाणी दिखाती है। इसप्रकार इससे सर्वे प्रासियों का कल्याण 
होता है । इसलिए 'सदा प्रकाशरूप रहो' ऐसा आशीर्वादरूप वचन 
कहा है । 

प्रथम कलश में मांगलिंक करते हुए सर्वेश्पना सिद्ध किया है। 
वस्तुत: तो जीव का सर्वेञ्ञ स्वभाव है, यह उसका स्वरूप है। सर्वज्ञपना 
अपनी अनुभूति की क्रिया से प्रगट होता है। चेतन्यतत्त्वज्ञायकभाव अपने 
सब धर्मो में व्यापक है। प्रथम कलश में सर्वज्ञस्वरूप और प्रगट सर्वेज्ञपना 
सिद्ध किया। आत्मा सर्वेज्ञस्वभावी है- ऐसा कहकर स्वयं ज्ञाता-दुप्टा 
स्वभाव है, श्रर्थात्‌ श्रकर्ता है- ऐसा कहा है | क्रमबद्धपर्याय का निर्णय 
अ्रकर्तापने के निर्णय में होता है। द्रव्य की पर्याय क्रम से होती है, इसमें 
आत्मा का कत्त॑त्व नहीं है । जो क्रम से होती है उसमें कत्तंत्व कैसा ? क्रमबद्ध- 
पर्याय में अकर्त्तापना अथवा श्रस्ति से ज्ञातापना ही सिद्ध किया है। जहाँ 
परवस्तु का व अ्रपनी रागादि पर्याय का भी “कर््तेत्व” नहीं है वहाँ 
अकर्त्तापना श्र्थात्‌ ज्ञातापना है । ज्ञातापने का अनुभव हुआ, वही 
सम्यर्दर्शन है । दूसरे कलश में सर्वज्ञ की वाणी को नमस्कार किया है। 
सर्वेज्ञ की वाणी भी सर्वेज्ञषना सिद्ध करती है, पर का शअ्रकर्तापन बताकर 
ज्ञात्तापना सिद्ध करती है । 


यहाँ तीसरे कलश में भी “चिन्मात्र मूर्ति कहकर आत्मा सर्वज्ञ- 
स्वभावी है, ऐसा सिद्ध किया है। इस कलश में टीकाकार श्राचार्य 
अमृतचंद्रदेव इस ग्रंथ का व्याख्यान करने के फल को न्राहते हुए प्रतिज्ञा 
करते हैं :-- 
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(मालिनी) 
परपरिखतिहेतोमोहिनास्तो5नु भावा-- 
' दविरतमनुभाव्यव्याप्तिकल्माषिताया: । 
ममसपरमविशुद्धि: शुद्ध चिन्सातसुर्ते- 
. भेंवतु समयसारव्याख्ययेवानुभूत्ते: ॥३३॥। 
इलोकाथ :- श्रीमद्‌ अमृतचन्द्राचायंदेव कहते हैं कि [समयसार- 
व्याख्यया एव] इस समयसार (शुद्धात्मा तथा ग्रंथ) की व्याख्या (टीका) 
से ही | सम्॒ अनुभुतेः] मेरी अनुभूति की भ्र्थात्‌ अनुभवनरूप परिणति की 
[परमविशुद्धि:] परमविशुद्धि (समस्त रागादि विभावपरिण॒ति रहित 
उत्कृष्ट निर्मेलता ) [भव्तु | हो । कैसी है यह मेरी परिणति ? [परपरि- 
खतिहेतोः मोहनाम्तः अनुभावात्‌ | परपरिणति का कारण जो मोह नामक 
कर्म है, उसके अनुभाव (उदयरूप विपाक) से [अश्रविरतम्‌ अनुभाव्य- 
व्याप्ति-कल्माषितायाः ) जो अनुभाव्य (रागादि परिणामों) की व्याप्ति 
है, उससे निरन्तर कल्माषित ग्रर्थात्‌ मैली है । और मैं [ शुद्ध-चिन्मात्न-सूर्तें: 
द्रव्यदुष्टिसे शुद्ध चेतन्यमात्र मूर्ति हूँ । 

' भावार्थ :- आचार्यदेव कहते हैं कि शुद्ध द्रव्याथिकनय की दृष्टि से 
तो मैं शुद्ध चेतन्यमात्र मूर्ति हूँ, किन्तु मेरी परिणति मोहकर्म के उदय का 
निमित्त पा करके मैली है-रागादिस्वरूप हो रही है। इसलिए शुद्ध 
आत्मा की कथनीरूप इस समयसार ग्रंथ की टीका करने का फल थह 
चाहता हूँ कि मेरी परिणति रागादि रहित होकर शुद्ध हो, मेरे शुद्ध स्वरूप 
की प्राप्ति हो। मैं दूसरा कुछ भी ख्याति, लाभ, पूजादिक नहीं चाहता । 

इसप्रकार आाचाये ने टीका करने की प्रतिज्ञागभित उसके फल की 
प्रार्थना की है ।।३।। 

कलश ३ पर प्रवचन 

यहाँ आचार्य अमृतचन्द्र कहते हैं कि समयसार श्रर्थात्‌ शुद्धात्मा और 
उसके वाचक शब्द यानी समयसार नामक ग्रंथ की व्याख्या (टीका) से 
ही मेरी अनुभूति अर्थात्‌ अनुभवरूप परिणति परम विशुद्धता को प्राप्त हो । 

देखो 'एव' शब्द पड़ा है, जिसका आशय है कि टीकारूप कथनी 
से ही परिणति विशुद्ध हो । एक ओर यह कहना कि टीका करने का भाव 
तो विकल्प है और टीका शब्दरूप होने से परद्वव्य है, और दूसरी ओर 
यह कहना कि उससे मेरी परिणति परम विशुद्धता को प्राप्त हो । 

पर ऐसा कहकर आचाय॑ यह कहना चाहते हैं कि 'मैं मुनि हूँ, मेरे 
तीन कषाय का तो अभाव है, परन्तु अभी पूर्ण वीतरागता प्रगट नहीं 
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हुई है - इसकारण टीका करने का विकल्प है।' ५ टीका से ही परम 
विशुद्धि हो - इसका भ्र्थ यह है कि टीका के काल में मेरा जोर तो पर्याय 
में सर्वज्ञस्वभाव को प्रगट करने का है और मेरा ध्येय ध्रूव ही है। भ्रूव 
सर्वज्ञस्वरूपी है और प्रगट करने योग्य सर्वज्ञ-पर्याय है। यद्यपि टीका के 
काल में सर्वज्ञता प्रगट नहीं हुई तथापि निर्मलता हुई है श्रीर विशेष 
निर्मेलता होगी, क्‍योंकि मेरा ध्येय तो द्रव्य है। तीसरे पद में कहा है - 'मैं 
तो चिन्मात्र मूर्ति हूँ' इसका श्राशय यह है कि मेरा स्वरूप शुद्ध चिन्मात्र 
सर्वज्ञस्वभावी है । द्रव्यदृष्टि से तो मैं ऐसा ही हूँ । 
प्रत्येक गाथा और कलश में ज्ञान की पूर्णता का वर्णन किया है। 

स्वयं को तथा जगत के श्रन्य द्वव्यों को, उनके गुरा-पर्यायों को जानने 
वाला तो मात्र मैं ही हूँ । शक्तियों के वर्णन में जीवत्वशक्ति चितिशक्ति, 
ज्ञानशक्ति, सर्वज्ञशक्ति आदि प्रत्येक में 'ज्ञान! श्राता है। ज्ञान बिना श्रन्य 
वस्तुश्रों को और अपने अनन्त गुणों को कौन जाने ? ज्ञान गुण को 
छोड़कर श्रन्य गुण तो कुछ जानते नहीं, जानने वाला तो ज्ञान गुण ही 
है। ऐसे ज्ञानमात्र द्रव्यस्वभाव का ही टीका करने के काल में घोलन है - 
ऐसा श्राशय है । 

कलश टीकाकार राजमलजी ने जिसप्रकार “चिन्मात्रमुरति' का 
अर्थ शुद्ध-बुद्ध एक चेतन्यस्वभाव लिया है, उसीप्रकार “मैं अरनुभूतिंस्वरूप 
हूँ - इसमें अनुभूति का अर्थ द्रव्यदृष्टि या सम्यग्दर्शन का विषय त्रिकाली 
ध्र्‌व लिया है । ह 

समयसार की ७३वीं गाथा में षट्कारकों की प्रक्रिया से पार निर्मेल 
अनुभूतिमात्र का श्रर्थ भी जिसप्रकार त्रिकाली के श्रर्थ में लिया है, उसी- 
प्रकार यहाँ भी 'अनुभूति' का अर्थ दष्टि के विषयभूत त्रिकाली श्रुव के 
, अ्रथ में लिया है। * 

इसीप्रकार की बांत प्रवचनसार - चरणानुयोग चूलिका में गाथा 
२०२ की टीका में ली है। वहाँ भेदज्ञान ज्योति से सम्पन्न सम्यग्दृष्टि पुरुष 
भ्रन्तरस्थिरतारूप मुनिधर्म अ्ंगीकार करना चाहता है। अतः अपनी स्त्री 
के पास जाकर उसकी स्वीकृति चाहते हुए कहता है कि इस शरीर को 
रमाने वांली है रमणी ! तू मुझे छोड़, क्योंकि मैं मेरी अनादि की साथी 
अनुभूतिरूप रमणी' के पास जाना चाहता हूँ। यहाँ अनुभूति का 
अर्थ पर्याय से नहीं अपितु अनुभूतिस्वरूप त्रिकाली भगवान श्रात्मा से 
है। वह त्रिकाली भगवानस्वरूप आत्मा का ध्यान करने की आाज्ञा 
चाहता है । कलश टीकाकार भी अनुभूति का यही अर्थ करते है । 
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आचाये अमृतचंद्र को भी टीका के काल में अनुभूतिस्वरूप भगवान 

आत्मा का ही घोलन है -इसकारण विशेष-विशेष निर्मलता होगी- 
ऐसी भावना है । 

भले ही टीका के काल में पूर्ण निर्मेलता हुईं नहीं है, परन्तु टीका 
के काल में मेरा ध्येय तो “प्र वधाम, सर्वज्ञशक्ति स्वभाव ही है। इसलिए 
ध्येय शुद्ध होने के कारण मेरी शुद्धि बढ़ती जाती है, क्योंकि ध्येय में से 
मेरी दृष्टि हटती नहीं है। टीका करते मेरी परमविशुद्धि होवे । इसका 
अर्थ यह है कि टीका के काल में मेरी परमविशुद्धि होवे । वहाँ मेरा ध्येय 
तो द्रव्यस्वभाव है किन्तु इस शास्त्र का भाव विशेष स्पष्ट हो, ऐसा 
विकल्प आता रहता है । ऐसा होते हुए भी टीका लिखते समय भी मेरा 
जोर तो अंदर में शुद्ध द्रव्य पर रहता है, उससे मेरी परमविशुद्धि होगी, 
ऐसा निश्ज्रय है। मुझे विशुद्धि नहीं है, ऐसा नहीं है, किन्तु परमविशुद्धि 
होवे ऐसा कहते हैं, इसका अर्थ है टीका के काल में मेरा साधक स्वभाव 
बढ़ेगा - निश्चय ही बढ़ेगा -अ्रवश्य बढ़ेगा। आ्राचायंदेव कहते हैं कि 
आत्मा का जो “ज्ञ स्वभाव - उसकी मुझे दृष्टि व आश्रय है, उससे पर्याय 
में जो विशुद्धि निर्मेलता है, वह बढ़कर परमविशुद्धि होगी, ऐसा निश्चय 
हुआ है। अहाहा"“““! कंसी श्रप्रतिहत दृष्टि ! कैसी चैतन्य के भ्रनुभव 
की वलिहारी !! और कंसी चैतन्य के पूर्ण स्वभाव के सामर्थ्य की 
चमत्कारी ऋ्रीड़ा | ! ! 

प्रभु ! तू““तू““सर्वज्ञस्वरूपी है कि नहीं ? नाथ ! तुम कौन हो ? 
कंसे हो ! तुम जैसे हो वेसा जो ख्याल में आजाय तो क्रमबद्ध, भ्रकरत्तापना 
और ज्ञातापना सिद्ध हो जाय । इसमें सम्यक्‌ नियतवाद है, किन्तु पाँचों 
ही समवाय एक ही साथ हैं । स्वभाव, पुरुषार्थ, भवितव्य, काललब्धि, 
कर्मो का उपशम सब एक ही साथ हैं । 

मेरी शुद्धि हुई है और विशेष आश्रय होने से शुद्धि बढ़ेगी । यह सब 
मुझे खबर है। मैं इस भाव से ही - सम्यग्दर्शन व सम्यश्ज्ञान के भाव से 
ही पूर्ण केवलज्ञान लेने वाला हूँ। विशुद्धि हो ऐसा कहा - इसमें यह 
आ ही गया कि प्रगट विशुद्धि के साथ ही श्रशुद्धि भी है, अन्यथा परम 
विशुद्धि होवे, यह क्‍यों कहते ? अ्रशुद्धता का अंश अनाद्ि का है । मेरी 
पर्याय में जो अशुद्धता.का अंश है उस परिणति का है. मोह नामक करे 
है । परिणति विकारी है इसलिए परपरिणति कही, क्योंकि यह परिणति 
स्वभावभूत नहीं है। नियमसार के कलश नं० २५३ में आता है कि मुनि 
की दशा और केवलज्ञानी की दशा में अन्तर (फेर) माने तो जड़ है। 


रँ 
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यहाँ मुनि ऐसा कहते हैं कि मेरी दशा में जरा 32 है। नियमसार में - 
यह जो थोड़ा रागांश है इसे गौरा कर दिया है, क्‍योंकि यह निकल जाने 
वाला है । इससे ऐसा कहा है कि “मुनि में श्रौर केवली में अरन्तर.नहीं है, 
जो फैर (अन्तर) माने वह जड़ है ।' प्रवचनसार की अन्तिम पाँच गाथाश्रों 
(पंचरत्न) में ऐसा कहा है कि जिसने मोक्षमार्ग साधा है उसे मोअतत्त्व 
कहना चाहिये । परन्तु यहाँ थोड़ी सी अशुद्धि है उसे रुयाल में रखा है । 


इस अशुद्ध परिणति का हेतु मोह नामक कर्म है, यह निमित्त-. 


नैमित्तिक सम्बन्ध है। उसके उदय के फल को लेकर विकार है, ऐसा 
नहीं है । विपाक में जुड़ान हुआ, ऐसा लिया है। मेरी परिणति स्वयं 


कमजोर है, इस कारण विपाक में जुड़ जाती है, वहाँ निमित्त कुछ करता . 


नहीं है। एक तरफ ऐसा कहते हैं कि 'समकिति को अ्राखव व बंध नहीं 
होता' यह मिथ्यात्व व अ्रनंतानुबंधी कपाय की अ्रपेक्षा से है। एक तरफ 
ऐसा कहते हैं कि 'ज्ञानी के भोग निजरा के हेतु हैं, यह दृष्टि के जोर की 
अपेक्षा से बात की है । यहाँ मुनि कहते हैं कि मेरे अ्रशुद्धता का अंश भी है, 
उसका निमित्त मोह कर्म है । । 

रागादि परिणामों की व्याप्ति मेरे में भेरे से है। पर्याय में विकार 
की व्याप्ति कमजोरी के ही कारण अनादि से है । कुछ परिणति निर्मल 
होते हुए भी पूर्णो निर्मेल नहीं होने से, मेरे निरन्तर कलुपित परिणाम हैं, 
इससे मैं व्याप्त हूँ । कर्म तो निमित्तमात्र हैं। स्वामी का्तिकेयानुप्रेक्षा 
में आता है कि - समकिती वस्तुरूप से अपने को प्रभु मानता है, परन्तु 
पर्याय में स्वयं को तृरा के तुल्य पामर मानता है । कहाँ तो केवलज्ञान की 
दशा और कहाँ मिथ्यात्व व अनंतानुबंधी कषाय के भ्रभावपूर्वक की चारित्र- 
दशा ? द्रव्यरूप से मैं पूर्णो प्रभु हँ, यह मेरा लक्ष्य है। पर्याय में पामरता 
है, तृरा तुल्य हूँ । इस कमजोरी का नाश करने के लिए मेरा प्रयत्न टीका 
करते समय भी अन्तरस्वभाव के सनन्‍्मुख होने का ही है। मुनिराज कहते 
हैं कि मेरी पर्याय में मलिनता है, संज्वलन कषाय है, फिर भी - ऐसा 
होते हुए भी मैं द्रव्यस्वभाव से शुद्ध हेँ । इस शुद्धस्वभाव की एकाग्रता के 
वल से सर्वे कषायों का नाश होकर मुझे परमविशुद्धि होगी, ऐसा मेरा 
दृढ़ विश्वास है । 

अमृतचन्द्राचार्य कहते हैं कि मेरी परिणति में थोड़ी श्रशुद्धता है, 
यह मेरे रूयाल से बाहर नहीं है। मैं शुद्ध ही हो गया हूँ, जो अशुद्धंता 
. आती है वह सब निर्जर जाती है -ऐसा नहीं है । श्रशुद्धता श्राती है, उतनी 
' मलिन दशा है, उतना कर्मबंध होता है, उसमें मोहकर्म निमित्त है। पर्याय 
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जाना चाहिए कि समकिति हो गया, इसलिए बस सब-कुछ हो गया। कर्म 
का थोड़ा बंध होता है, किन्तु इसमें भ्रशुद्धता निमित्त है। देखो, दृष्टि का 
जोर तो भ्रव के ऊपर है व पर्याय में शुद्धता और भ्रशुद्धता दोनों अंशों 
का ज्ञान यथार्थ बतेता है । 

द्रव्याथिक नय की दृष्टि से मैं 'शुद्ध चिन्मात्रमूतति हूँ । सभी 
सम्यरदृष्टि स्वयं दो द्रव्यदृष्टि से शुद्ध चिन्मात्रमूति मानते हैं। चौथे, 
पाँचवें, छठवें गुणस्थान की पर्याय में अन्तर है यह वात अलग है। मोक्ष- 
मार्ग प्रकाशक में (रहस्यपूर्ण चिट्ठी में) श्राता है कि जैसा समकित तिर्यच 
के है वैसा ही समकित सिद्ध के है । द्रव्यदृष्टि से 'मैं चिन्मात्र मूर्ति हैँ किन्तु 
परिशति में मोहकर्म के उदय का निमित्त पाकर मलिनता है। मोक्षमार्ग 
प्रकाशक प्रथम श्रधिकार में आ्राता है कि मुनि के अशुभभाव तो है ही नहीं, 
मात्र कोई धमं-लोभी जीव को देखकर उपदेश देने का शुभभाव आता 
है। यह शुभभाव भी अपने पुरुषार्थ की कमजोरी से भाता है । 

छठवें गुरण॒स्थान में आतंध्यान भी है । छह लेश्याओं में छठे 
गुरास्थान में पीत, पद्म व शुक्ल हैं। इसलिये कहाँ किस अपेक्षा कथन 
होता है - यह बराबर समभना चाहिए । | 


टीका करने में परद्वव्य के ऊपर लक्ष्य है। परद्रव्य ऊपर लक्ष्य करें 
तो राग हुए बिना नहीं रहता । मोक्षपाहुड़ में १६वीं गाथा में कहा है 
* कि 'परदव्वाओं दुग्गई' अर्थात्‌ परद्रव्य के ऊपर लक्ष्य जायगा तो राग 
होगा और उस आत्मा की दुर्गंति होगी यानी चार गतियों में भ्रमण होगा। 
टीका के शब्द परद्रव्य हैं, परद्रव्य पर लक्ष्य जाय तो राग तो है; परन्तु जोर 
विकल्प पर नहीं है, जोर श्र्‌व स्वभाव पर है। इसलिए इस टीका से मेरी 
परिणति रागरहित शुद्ध होवे, इस अपेक्षा से ऐसा कहा है। उपदेश का 
विकल्प उठता है यह राग है, राग है अर्थात्‌ बंधन है। राग की दिशा पर 
की ओर है, राग की दशा मेली है, पर मेरा जोर द्वव्यस्वभाव के ऊपर 
होने से मुझे शुद्धस्वभाव की प्राप्ति होगी, ऐसा कहा है। परिशति में 
परमविशुद्धि होवे, दूसरी कोई इच्छा नहीं है। लाभ, ख्याति, पूजादि नहीं 
चाहता हूँ । | 

इसप्रकार भ्राचार्यदेव ने टीका करने की भ्रतिज्ञा की है और गर्भितरूप 
से इसके फल की प्रार्थना की है । 


ल्‍>०-न्‍--ूभामम्यमवाकम्मिडि३॑०--++>मकन>० 


मंगलाचरण 
समयतार गाया १ 
अथ चसूृज्रावतार :- 
वंद्ित्तु सब्दर्सिद्धे श्र्‌वमचलसणोवर्म यदि पत्ते । 
वोच्छामि समयपाहुडमिणमों चुदकेवलीभरियदं ॥॥१॥ 


वंदित्वा सर्वेंतिदधान्‌ क्र वामचलामनौपम्यां गति आप्तानू । 
वत्यासि समयप्राभृतमिद अहो श्रुतकेवलिचरसितम्‌ ॥ शा 


अर्थ प्रथमत एवं स्वभावभावनुततया श्र चत्वमवर्लंवमानासनादि- 
भाषांतरपरपरिवृत्तिविश्वांतिवशेनाचलत्वमुपपतामलखिलोपमानविलक्षयाद- 
भुतमाहात्म्यत्वेनाविद्यमानौपस्थामपवर्गसंज्ञिकां गतिमापन्नान्‌ू भयवत: 


भगदत कन्दकन्दाचायंदंव प्रारक्ष 


अब मुलनायासूत्रकार श्रीनद्भगवतु कुन्दकुन्दाचार्यदिव ग्रंथ के प्रारंभ 

में मंयलपूर्वक प्रतिज्ञा करते हैं :- 
धश्रव अचल अर अनुपस गति, पाये हुए सब सिद्ध को। 

में बंद श्रुतकेवलिकथित, कहूँ सम्रयप्राभुत को अहो शत 


गा६धाय्य :- [ ध्रुवां[ व, [अचलां] अचल और [ अनौपम्यां | 
अनुपन - इन तीद विशेषरणों से वृक्त [गति] गति को [ प्राप्तान्‌] प्राप्त 
हुए [सर्वेत्तिद्धान्‌] सर्वे सिद्धों को [दंदित्वा| नमस्कार करके [अहो॥। 
अह्ो ! [श्र तकेवलिभरिरतं| श्रुतकेदलियों के द्वारा कथित [ इदं |- यह 
[ समयप्राभत | समयसार नामक प्रानत [ वक्ष्यामि | कहेगा । 





अं 


दीका :- यहाँ [चंस्छत टीका में) अर शब्द मंगल के अर्थ को चूचि 
ष्द्रा 


! कै 


के आरम्भ में सर्वे सिद्धों को भाव-द्रव्य स्तुति से अपने 


करता हूं । बभ्रय दे 


कि म 
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इसशकार दा क्न्दकन्दाचायंदंव कहते हैं वे सिद्ध संनदानत, सिद्धत्व के 


कान साच्द जो आज ७०. कद 
गरखण, साच्य जो अ अालिल्छुन्द के स्थाद पर हुं,+- जिनके 

















पर कला ज्कनक अन्न क००- चितदन हल श्द्म््थ 
च्वच्य का से अन्यजा[द चिददन ऋरक, उसके सनादच अपचस स्चन्प 
झ््र ध्रटपज- 5 य्न्हीं >> समान 5 ही 2 जाते >> 5 अर झारों की अमर विलक्षण 
के ध्याक्रर उन्‍्हां के समाच हा जाते हैं और चारा बतियों से क्षिर्तु 


समयसार गाथा १ ] [ २६ 


सर्वसिद्धान्‌ सिद्धत्वेन साध्यस्यात्मन: प्रतिच्छंदस्थानीयान्‌ भावद्रव्यस्तवास्यां 
स्वात्मनि परात्मनि च निधायानादिनिधनश्रुतप्रकाशितत्वेन निखिलार्थसार्थ- 
साक्षात्कारिकेवलिप्रणीतत्वेन श्रुतकेवलिशिः स्वयमनुभवद्धिरभिहितत्वेन 


पंचमगति - मोक्ष को प्राप्त करते हैं । वह पंचमगति स्वभाव से उत्पन्न हुई 
है, इसलिए श्र वत्व का अवलम्वन करती है । चारों गतियाँ परनिमित्त 
से होती हैं, इसलिए श्र्‌व नहीं किन्तु विनाशीक हैं । 'श्र्‌व” विशेषण से 
पंचमगति में इस विनाशीकता का व्यवच्छेद हो गया। और वह गति 
अनादिकाल से परभावों के निमित्त से होनेवाले पर में भ्रमण, उसकी 
विश्वांति (अभाव) के वश अभ्रचलता को प्राप्त है। इस विशेपण से, चारों 
ग़तियों में पर निमित्त से जो भ्रमण होता है, उसका (पंचमगरति में) 
व्यवच्छेद हो गया । और वह जगत्‌ में जो समस्त उपमायोग्य पदार्थ हैं 
उनसे विलक्षण -अदुभुत महिमावाली है, इसलिए उसे किसी की उपमा 
नहीं मिल सकती । इस विशेषण से चारों गतियों में जो परस्पर कर्थ॑चित्‌ 
समानता पाई जाती है, उसका (पंचमगति में) निराकरण हो गया । और 
उस गति का नाम अ्रपवर्ग है। धर्म, अर्थ और काम त्रिवर्ग कहलाते हैं, 
मोक्षगति इस वर्ग में नहीं है, इसलिए उसे अ्रपवर्ग कही है | ऐसी पंचमगरति 
को सिद्ध भगवान्‌ प्राप्त हुए हैं। उन्हें अपने तथा पर के प्रात्मा में 
स्थापित करके, समय का (सर्व पदार्थों का अथवा जीव पदार्थ का) 
प्रकाशक जो प्राभूत नामक श्रहतृप्रवचन का अवयव है उसका, अनादिकाल 
से उत्पन्न हुए अपने और पर के मोह का नाश करने के लिए परिभाषण 
करता हूँ। वह अहंत्‌भ्रवचन का अ्वयव अनादिनिधन परमागम शब्दब्रह्म 
से प्रकाशित होने से, सर्व पदार्थों के समूह को साक्षात्‌ करनेवाले केवली 
भगवान्‌ - सर्वनदेव द्वारा श्रणीत होने से और केवर्लियों के निकटवर्ती 
साक्षात्‌ सुननेवाले तथा स्वयं अनुभव करनेवाले श्रुतकेवली - गणधर देवों 
के हारा कथित होने से प्रमाण॒ता को प्राप्त है । यह अन्यवादियों के श्रागम 
की भाँति छद्मस्थ (अ्रल्प ज्ञानियों) की कल्पनामात्र नहीं है कि जिससे 
श्रप्रमाण हो । 


भावार्थ :- गाथासूत्र में आचार्यदेव ने 'वक्ष्यामि' कहा है, उसका अर्थ 
टीकाकार ने 'वचूपरिभापणो धातु से परिभाषण किया है । उसका श्राशय 
इस प्रकार सूचित होता है कि - चौदह पूर्वो में से ज्ञानश्रवाद नामक पाँचवें 
पूर्व में बारह 'वस्तु' अधिकार हैं; उनमें भी एक-एक के वीस-बीस 'प्राभृत' 
ग्रधिकार हैं। उनमें से दशवें वस्तु में समय नामक जो प्राभृत है उसके 


३० ] [ प्रवचन-रत्नाकर भाग १ 


च्च्छ 


च. प्रसाखतामुपगतस्यास्थ सम्रयप्रकाशकस्य प्राभृताह्वयस्याहेत्प्रवच- 
नावयवस्य स्वपरयोरनादिमोहप्रहाशाय._ भाववाचा द्रव्यवाचा ते 
परिभाषणासुपक़रभ्यते ।। १।। 


न्क्ी 





मुलसूत्रों के शब्दों का ज्ञान पहले बड़े आचार्यो को था और उसके भ्र्थ का 
ज्ञान आचार्यो की परिपाटी के अनुसार श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव को भी 
था। उन्होंने समयप्राभूत का परिभाषण किया - परिभापासूत्र बनाया । 
सूत्र की दश जातियाँ कही गई हैं, उनमें से एक परिभाषा” जाति भी 
है । जो अ्रधिकार को श्रर्थ के द्वारा यथास्थान सूचित करे वह 'परिभाषा' 
कहलाती है। श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव समयप्राभूत का परिभाषण करते 
हैं, - भ्र्थात्‌ वे समयप्राभृत के श्रर्थ को ही थथास्थान बतानेबाला 
परिभापासूत्र रचते हैं । 


आचाय॑े ने मंगल के लिए सिद्धों को नमस्कार किया है । संसारी के 
लिए शुद्ध आत्मा साध्य है और सिद्ध साक्षात्‌ शुद्धात्मा हैं, इसलिए उन्हें 
नमस्कार करना उचित है | यहाँ किसी इष्टदेव का नाम लेकर नमस्कार 
क्यों नहीं किया ? इसकी चर्चा टीकाकार के मंगलाचरण पर की गई है, 
उसे यहाँ भी समझ लेना चाहिए । सिद्धों को सर्व” विशेषण देकर यह 
अ्रभिप्राय बताया है कि सिद्ध अनन्त हैं। इससे यह माननेवाले भ्रन्यमतियों 
का खण्डन हो गया कि 'शुद्ध आत्मा एक ही है'। 'श्रुतकेवली” शब्द के 
श्र/ में (१) श्रुत श्रर्थात्‌ अनादिनिधन प्रवाहरूप आगम और केवली 
अर्थात्‌ सर्वेजदेव कहे गये हैं, तथा (२) श्रुत-अपेक्षा से केवली समान ऐसे 
गणधरदेवादि विशिष्ट श्रुतज्ञानधर कहे गये हैं; उनसे समयप्राभूत की 
उत्पत्ति बताई गई है। इसप्रकार ग्रन्थ की प्रमाणता बताई है, और झपनी 
बुद्धि से कल्पित कहने का निषेध किया है। अन्यवादी छद्मयस्थ (अल्पन्ञ) 
अपनी बुद्धि से पदार्थ का स्वरूप चाहे जेसा कहकर विवाद करते हैं, उनका 
असत्यार्थपन बताया है । 


इस ग्रन्थ के अभिधेय, सम्बन्ध और प्रयोजन तो प्रगठ ही हैं । शुद्ध 
आत्मा का स्वरूप अभिधेय (कहने योग्य) है। उसके वाचक इस ग्रंथ में 
जो शब्द हैं उनका और शुद्ध आत्मा का वाच्यवाचकरूप सम्बन्ध है सो 
सम्बन्ध है। और शुद्धात्मा के स्वरूप की प्राप्ति का होना प्रयोजन है । 


गाथा १ एवं उसकी टीका पर, पबुचनु:,८/ म 


आचार्य कहते हैं कि मैं ्रूव ( यहाँ ध्र्‌ व पर्याय की - सिद्धनुति की 
वात है) अचल और अनुपम ऐसे तीन विशेषस्ों से युक्त गति को प्राप्त 
हुए: सर्व सिद्धों को नमस्कार करके “श्रुतकेवलियों के द्वारा कथित श्रर्थात्‌ 
भगवान श्रुततेवती और केवली दोनों के द्वारा कहे गये इस समयसार 
नामक प्राभृत को कहूँगा । 

यहाँ संस्कृत टीका में अ्रथ' शब्द मंगल का सूचक है। अनादि के 
ग्रज्ञानभाव का द्रव्य के श्राश्रय से नाश करके सम्यरदशेन व सम्यसज्ञान 
प्रगट किया तव साधक भाव का प्रारम्भ हुआ और मंगल श्रर्थात्‌ धर्म का 
प्रारम्भ हुआ । अनन्तकाल से द्रव्य के आश्रय विना जिस साधक भाव का 
प्रारंभ नहीं हुआ था वह साधक भाव प्रगट हुआ - यही मंगल है। अथ' 
'प्रयमत:' इन दो शब्दों से गास्त्र का प्रारंभ किया है । 

अ्रमृतचन्द्राचाय महामुनि थे, समयसार की ऐसी टीका भरतक्षेत्र में 
दिगम्वर शास्त्रों में दूसरी जगह कहीं नहीं है । भ्रन्य मत में तो होगी ही 
कैसे ? मुनि किसे कहते हैं, इसकी लोगों को खबर नहीं है। मुनि तो 
परमेश्वर हैं, जिनको तीनों कपायों का श्रभाव हुआ है। सम्यग्दशेन भी 
जव अलौकिक वस्तु है तब फिर चारित्र तो इससे भी विशेष भ्रलौकिक 
वस्तु है । ऐसे चारित्रवंत संत की यह टीका है । 

ग्रंथ के आदि में श्राचार्य सब सिद्धों को अर्थात्‌ अनन्त सिद्धों को 
भाव व द्रव्य स्तुतिपू्वेक नमस्कार करते हैं । 

अन्दर में स्वयं में शुद्ध चेतन्यधन एकाकार परिणमन हुआ, यह भाव 
नमस्कार है और सिद्ध भगवान के स्वरूप का विचार “विकल्पों में उठना 
यह द्रव्य नमस्कार है । 

सर्व सिद्धों को भाव व द्रव्य स्तुति से स्वयं में और पर की झात्मा 
में स्थापित करके इस समय नामक प्राभूत का भाव वचन व द्वत्य 
वचन से व्याख्यान प्रारम्भ करते हैं। अहा हा“ : शान की पर्याय 
अल्पज होते हुए भी अनन्त-अनन्त सिद्धों कतश्रर्दिर केंरते हैं। अनन्तज्ञान 
को प्राप्त पंरमात्मा को एकसमय भा [यावि में) स्थापित करते हैं - यही 
इनका वन्दन है; अनन्त सिद्धों को पर्याय में स्थापित करे वही*वंदितु है। 
वंदितु का श्रर्थ है स्थापित करे। सशशपित करे अर्थात्‌ जानकी पर्याय में 
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रखे, साध्य को पर्याय में स्थापित करे । इस तरह सुनने वाले और कहने 
वाले दोनों में सिद्धपर्याय को स्थापित कर सुनाने की वात करते हैं । 

ग्रह्म हा........ ! अनन्त सिद्धों को नमस्कार किया, अर्थात्‌ श्रनन्त 
सिद्धों व अनन्त केवलियों को मतिज्ञान की पर्याय में स्वीकार किया | जिस 
पर्याय में इसका जोर आवे, अनन्त सिद्ध और केवलियों को अपने में 
स्थापित करे तो उसका लक्ष्य द्रव्य॑ की ओर जाता ही है, यही इसका 
लाभ है । 

आचार कहते हैं कि भविष्य में मुझे भी सिद्ध होता है और श्रोताओं 
को भी सिद होना है, इसलिए अपने आत्मा व श्रोताओं के आत्मा में 
अनन्त सिद्धों की स्थापना करता हूँ । क्योंकि सिद्ध होने का समय, मेरे 
अभी नहीं है और श्रोताओं का भी नहीं है, इसलिए सिद्ध को पर्याय में 
स्थापित करता हूँ। लौकिक मंगल कार्यों में भी प्रस्थान करते हैं न ? 
जिसप्रकार कभी कोई शुभ प्रसंग में किसी को बाहर जाना हो तो शुभ 
घड़ी में घर से प्रस्थान करके सामान पड़ोसी के यहाँ रख देते हैं, पीछे 
जव जाना हो तब वहाँ से जाते हैं। उसीप्रकार अपनी पर्याय में अनन्त 
सिद्धों की स्थापना करता हूँ । 

मुझे; सिद्ध में जाना है, इसका यह मंगल प्रस्थान है। अहा“""” ! 
श्रोताओं को भी ऐसा कहते हैं। पाँचवीं याथा में आया है न? जो मैं 
शुद्धात्मा का स्वरूप दिखाऊं तो प्रमाण करना | द्रव्य का आश्रय करके - 
अनुभव करके प्रमाण करना । 'हाँ करने के विकल्प से नहीं, वल्कि पर्याय 
को द्रव्य की ओर भुकाकर अनुभव से प्रमाण करना । ४ 

अहों ! समयसार की टीका के प्रारम्भ में ही ऊपर से साक्षात्‌ केवली 
उतारे हैं। परमेष्ठी पद में स्थित मुनिराज की वाणी पर में से सुखबुद्धि 
की कल्पना का विरेचन कराने वाली औपधि है । 

श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी ने कहा है न कि - 

वचनामृत वीतरागनां, परम शॉंन्तरस मुल । 
श्रौषध जो भव रोगनां, कायर ने प्रतिकूल ॥ 

अहा हा” ! जिन वचन तो स्व-पर भेद-विज्ञान कराकर परम 
शान्ति प्रदान करनेवाली ओऔपधि है। मिथ्या वोसनाओं से उत्पन्न हुई 
भवरोय को मिटाने वाली है। किन्तु अरे रे" ! वह कायर अर्थात्‌ विपय- 
वा लता के कल्पित सुख में रचने वाले नपुसंकों को सुहाती नहीं है, अनुकूल 
लगती नहीं है, रुचती नहीं है । है 
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यहाँ जो कहा है कि हम सिद्ध को नमस्कार करते हैं। यह व्यवहार 
से बात उठाई है। 'सिद्ध! साध्य है न? इसलिए पर्याय में जो सिद्ध 
स्थापित किये - ये जानने के लिए हैं, आश्रय करने के लिए नहीं । आश्रय 
योग्य ध्येय तो त्रिकाल, ध्रूव, स्वभाव से सिद्ध - ऐसा निज शुद्धात्मा है । 


आगे की १६वीं गाथा में आयेगा कि साधुपुरुष दर्शन, ज्ञान व 
चारित्र का सदा सेवन करें। लोक पर्याय के भेद से जानता है, इसलिए 
पर्याय से कथन है। सेवन करने योग्य तो एक आत्मा है, तीन भेद नहीं; 
ये तीन भेद तो पर्याय हैं - इससे वह व्यवहार है। भगवान आत्मा शुद्ध 
चेतन्यघन जो एकस्वरूप है, उस एक को ही सेवन करना है। परन्तु लोग 
पर्याय से - व्यवहार से समभते हैं, इसलिए भेद से कथन किया है। यह 
जानने के लिए है, ग्रहरा करने के लिए नहीं । 


इससे यहाँ अनन्त सिद्धों को पर्याय में उनका ज्ञान करने के लिए 
स्थापित किया है । किन्तु ध्येय तो एक '“द्रव्य' ही है । 


पण्डित टोडरमलजी की “रहस्यपूर्ण चिट्ठी' में जहाँ सविकल्प से 
निविकल्प कथन किया है वहाँ कहा है कि चिन्मय श्रात्मा एकरूप है, इसमें 
सर्वे परिणाम एकाग्र हो जाते हैं - इसलिए द्रव्य व परिणाम एक हो गया, 
ऐसा नहीं है। तथा द्रव्य और परिणाम दो होने से दृष्टि के विषय बनते 
हैं-ऐसा भी नहीं है । चिन्मात्र आत्मा जो द्रव्याथिकनय का या 
निश्चयनय का तथा सम्यर्दर्शन का विपय है वह तो एकरूप ही है, तीन- 
रूप नहीं । तीनरूप परिणमन है, ऐसा कथन तो असत्यार्थनय से कहने 
में ग्राता है। सम्यग्दर्शन होने पर श्रकेली श्रद्धा ही नहीं, द्रव्य के सम्पूर्ण 
निर्मल परिणाम द्रव्य की तरफ ढलते हैं। मात्र मलिन परिणाम बाहर 
रह जाते हैं । द्रव्याथिकनय की मुख्यता में एक प्रूव आत्मा के सेवन की 
ही मुख्यता होती है। उससमय तीनरूप से हुये परिणमन को गौर करके- 
व्यवहार कहकर असत्यार्थ कहा है | 


समयसार गाथ्रा १६ के कलश १७ में आता है कि आत्मा एक है 
तो भी व्यवहारदृष्टि से देखें तो तीन स्वभावपने के कारण अनेकाकाररूप 
(मेचक ) है, क्योंकि दर्शन, ज्ञान और चारित्र - इंन तीनभावरूप परिणमन 
करता है। दर्शन, ज्ञान, चारित्र इन तीनरूप परिणमन करता है यह 
व्यवहार कथन है | इसी कलश के भावार्थ में खुलासा है कि शुद्ध 
द्रव्याथिकनय से झ्ात्मा एक है, इस नय की प्रधानता में पर्यायाथिकनय 
गोण हुआ, इसकारण एक आत्मा का दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप से तीनरूप 
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परिणमन कहना सद्भूतव्यवहार है; तथा राग है वह भ्रसदभूतव्यवहार 
है । (आत्मा रागरूप परिशमन करता है-ऐसा कहना अ्रसदध्नत 
व्यवहार है ।) 

. झहा ! परिणमन की तीन निर्मलदशाप्रों को व्यवहार कहा, 
असत्यार्थ कहा - इस दृष्टि से द्रव्य की निर्मेलपर्याय को साथ लेकर दृष्टि 
का विषय बनाना-यह तो बहुत स्थल हो गया, यह तो मोटी-श्ूल है | 
तिश्चयनय का विषय एक शअश्रंश है, प्रमाण नहीं है। जो एकरूप है वह 
द्रव्याथिकनय का विषय है। एक वस्तु को द्वव्याथिकनय से - निश्चय- 
दृष्टि से जब एक कहा तब दूसरा नय वाकी रह गया, क्योंकि वस्तु का 
दूसरा अंश भी है न ? उसको विषय करने वाला व्यवहारनय वाकी रह 
गया श्रन्यथा नय ही नहीं कहलायेगा । तीनरूप से परिणमन करता है, यह 
पर्यायअंश व्यवहा रनय का विषय है | इस व्यवहारनय के विषय को गौर 
करके “वह नहीं है'- ऐसा कहकर इसे असत्यार्थकहा है और द्रव्य के 
साथ पर्याय लेना यह भी व्यवहार है। त्रिकाली, श्र वद्वव्य निश्चय है । 
दोनों मिलकर प्रमाण का विपय हो गया और प्रमाण स्वयं व्यवहारनय 
का विषय है, ऐसा 'पंचाध्यायी' सें लिखा है । 

पूर्ण शुद्धशशा को प्राप्त सिद्ध भगवान साध्यात्मा के स्थानापन्न हैं । 
सिद्धदशा आत्मा का नमूना है। उन सिद्धों के ध्वरूप का संसारी भव्यजीव 
चिन्तवन करके उत्तके समान अपना स्वरूप ध्याकर अर्थात्‌ 'सिद्ध समान 
सदा पद मेरो' ऐसा स्वयं का स्वरूप जो शुद्ध चेतन्यघन आनन्दकन्द है 
उसका ध्यान कर पूर्णता को प्राप्त करते हैं । 

यहाँ पर्याय का ध्यान करने की वात नहीं है । यहाँ तो मेरा द्रव्य ही 
सिद्धस्वरूप है। स्वभाव से शक्तिरूप से मैं सिद्ध ही हूँ । 'नियमसार' में प्रात 
है कि सभी संसारी जीव (निश्चयनय की अपेक्षा से ) सिद्ध समान 
ही हैं, अष्टगुरा से पुष्ट हैं ।| यह स्वभाव की बात है, द्रव्य स्वयं सिद्धस्वरूप 
है। इसका ध्यान करके -अपने त्रिकालीस्वरूप का ध्यान करके उन 
जैसे हो जाते हैं। अहा ! निर्मल पर्याय में ध्यान किसका है? स्वरूप से 
परिपूर्ण, आनन्दस्वरूप, एकरूप द्रव्य का | 'परम भअध्यात्मतरंगनी' में तीन 
स्थानों पर आता है कि “पर्याय में द्रव्य को विषय बनाओ! । पर्याय का 
द्रव्य की ओर भुकना ही द्रव्य का ध्यान है। सिद्ध का ध्यान अर्थात्‌ सिद्ध 
समान अपने स्वभाव का ध्यान । सिद्ध समान अपने स्वभाव का ध्यान 
करने से श्रात्मा स्वयं सिद्ध समान हो जाता है। इसप्रकार चार -गतियों 
ते विलक्षण सिद्धणति को प्राप्त करता है। चारों 'गतियाँ विकारयुक्त 
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हैं, उनमें जाकर वापिस आ्राना पड़ता है, परन्तु मोक्ष में गये सो गये, फिर 
वहाँ अनन्तकाल तक समाधि में - सुख में विराजमान रहते हैं । 

अमृत के नाथ आचार्य अमृतचन्द्र ने ग्रमरजाति प्राप्त कराने वाली 
भ्रदभुत वात कही है, अमृत वरसाया है। 

आता है न कि - 

रे गृणवंता ज्ञानी अमृत वरसायो रे पंचमकाल में” 

कैसी है वह पंचमगति ? श्र व, भ्रचल, अनुपम | ध्रूवता से बात 
प्रारंभ की है। श्रूवसिद्धपर्याय श्र वस्वभाव में से आई है। यहाँ सिद्ध- 
पर्याय को नमस्कार करना है। आत्मा के श्र वस्वभाव के आश्रय से 
उत्पन्न हुई होने से सिद्धपर्याय ध्रूव है। चारों गतियाँ कर्म के निमित्त के 
आश्रय से उत्पन्न हुई होने से ध्र्‌व नहीं हैं, विनाशीक हैं । 

इसप्रकार श्र्‌ वविशेषण से पंचमगति में विनाशीकता का व्यवच्छेद 
हुआ । यद्यपि मोक्ष की पर्याय भी नाशवान होती है, उसमें भी उत्पाद-व्यय 
होता रहता है; तथापि सदा एक-सी ही उत्पन्न होने से वेसी की वेसी ही 
रहती है। श्रतः उसे 'अविनाशी' कहा जाता है । 

अब अचल" विशेषण पर विचार करते हैं। सिद्धगति आत्मा के 
अचल' स्वभाव में से आई है, श्रतः अचल है । सिद्धवशा एकवार हुई सो 
हुई, फिर उसमें फेरफार नहीं होता | इसलिए उसे अचल कहा है । इस 
विशेषण से सिद्धगति में पर के निमित्त से होनेवाले परिभ्रमण का 
व्यवच्छेद हुआ । जैसा आत्मा का स्वभाव अचल है, वेसी ही सिद्धपर्याय 
भी अ्रचल हो गई है, अतः वदलती नहीं है । 

और वह कंसी है ? अनुपम है। अरहा हा'““*“| सिद्धयति की क्या 
बात ? समस्त उपमायोग्य पदार्थों से विलक्षण अदभुत माहात्म्य वाली 
होने से उसे किसी की उपमा नहीं दी जा सकती । अहा हा”“““! एक- 
समय में जिसको अनंत अतीन्द्रिय आनंद, अनंत केवलज्ञान, अनंत दर्शन, 
अनंत वीये, श्रनंत स्वच्छता, अनंत प्रभुता - उसे किसकी उपमा दी जावे ? 
इस अनुपम विशेषण से चारों गतियों में जो परस्पर समानपना मिल जाता 
है, उसका पंचमगति में व्यवच्छेद हुआ । बड़े चक्रवर्ती को स्वर्ग के सुख 
से उपभा दी जा सकती है, किन्तु पंचमगति को कोई उपमा नहीं दी 
जा सकती । हे 

और कैसी. है पंचमगति ? घधमम, अर्थ और काम से भिन्न है, यह 
त्रिवर्ग में नहीं आती, इससे इसे 'अपवर्ग' भी कहते हैं। धरम अर्थात्‌ पुण्य, 
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अर्थ अर्थात्‌ लक्ष्मी और काम अर्थात्‌ विषय-वासना - यह त्रिवर्ग है। इस 
त्रिवर्ग में मोक्षगति नहीं है । समस्त संसार का, चौरासी लाख - योनियों 
का अभाव होकर सिद्धनति -उत्पन्न हुई है। भाई ! बह व्ययरहित उत्पाद 
हुआ है। प्रवचनसार में आता है कि सिद्ध भगवान के संसार का जो व्यय 
हुआ है, वह उत्पादरहित व्यय है । संसार का जो नाश हुआ है, वह अव 
उत्पन्न नहीं होगा । अह्ाय ! सिद्धनति जो उत्पन्न हुई है, व्यवन्हित उत्पन्न 
हुई है । ऐसी सिद्ध अवस्था की वंदना की है । 


इस तरह कुन्दकुन्दाचार्य कहते हैं कि - सिद्धों को अपने आत्मा में 
स्थापित करके समय अर्थात्‌ सर्वे पदार्थों का अथवा जीव नामक पदार्थ 
का प्रकाशक समयप्राभृत नामक ग्रंथ का मैं अपने और अन्य जीवों 
में अनादि काल से उत्पन्न हुये मोह के नाश हेतु परिभाषण करता हूँ ! यह 
समयप्रामृत इन सर्वे पढार्थों का तथा जीव पदार्थ का प्रकाशक है ओर इसे 
अहँत-प्रवचन का अंश कहकर भगवान श्रीग्ररहंत के श्रीमुख से निकली 
हुई दिव्यव्वनि का एक अंश कहा है। यहाँ आचार्यश्री - स्वयं में भी 
चारित्रमोह की जो अल्प स्थिरता है, उसका तथा परजीवों में जो 
मिथ्यात्व-रागादि हैं, उनका नाश करने की वात करते हैं। अमृतचन्द्राचार्य 
ने भी तीसरे कलश में कहा है कि यह टीका करते हुए मेरे मोह का नाश 
होगा । वे कहते हैं कि मेरे और पर के मोह-नाश के लिए परिभाषण 
करता हूँ त्र्थात्‌ व्यास्या (टीका) करता हूँ । 


यह समयसार अहँत प्रवचनों का अवयव शअर्थात्‌ अंश है। कंसा है 
यह अंश ? अ्नादि-निघन परमागम शब्द-ब्रह्म से प्रकाशित है, सर्व पदार्थो 
के समूह को साक्षात्‌ जानने वाले केवली भगवान सर्वज्न द्वारा प्रणीत है । 
ऐसा कहकर इस समयसार ग्रंध की प्रामारिकता सिद्ध करते हैं ।॥ समय- 
सार कंसे वना है ? परमागम आदि से वना है तथा सर्वज्ञ भगवान ने उसे 
' कहा हैं -और केवलियों के निकटवर्ती होकर साक्षात्‌ (सीवे) सुनने वाले 
तथा सुनकर आनन्द-स्वरूप आत्मा का अचुभव करने वाले श्रुतकेवली, 
गखबर देवों द्वारा कहा होने से श्रामाशिकता को प्राप्त होता है। अन्य 
वादियों के आयम जेसी अल्पज्ञानियों की कल्पना मात्र नहीं है। यह तो 
अनादि-अनंत, शब्दब्रह्म, सर्वेज्षञयित तथा श्रुतकेवली एवं साक्षात्‌ सुनने 
वालों व अनुभव करने वालों के द्वारा कहा हुआ है। इससे प्रमाण है। 
दूसरों के आनम तो कल्पित हैं। श्वेताम्वरों ने भी कल्पित आगम बनाया 
हैं। छद्मस्थ अल्पजानियों की कल्पना-मात्र यह जैन-आगम नहीं है । 
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भावार्थ पर प्रवचन 


, गाथा सूत्र में आचाये ने 'वक्ष्यामि' कहा है। टीकाकार ने “बच 
परिभाषणो' धातु से उसका अर्थ परिभाषरण किया है। संस्कृत टीका में 
अन्तिम शब्द हैं - 'भाववाचा, द्रव्यवाचा च परिभाषणमपक्रम्यते' - इसका 
आशय इसप्रकार से सूचित होता है कि चौदह पूों में से ज्ञानप्रवाद नामक 
पाँचवें पूर्व में बारह वस्तु अधिकार हैं, उनमें भी एक-एक में से बीस-बीस 

प्राभृत'! अधिकार हैं, उसमें दशवीं वस्तु में 'समय” नाम का जो प्राभत हैं 
उसके मूल सृत्रों के शब्द का ज्ञान तो पहले के बड़े आचायों को था, और 
उनके अर्थ का ज्ञान आचार्यो की परिपाटी भनुसार श्री कुन्दकुन्दाचाय को 
भी था । उन्होंने समयप्राभूत का परिभाषण किया । परिभाषा-सूत्र बनाये । 


सूत्र की दश जातियाँ कही जाती हैं, उनमें एक 'परिभाषा' जाति 
भी है। झधिकार को जो यथासमय में त्र्थ द्वारा सूचित करे वह परिभाषा 
है। श्री कुन्दकुन्दाचार्य समयप्राभूत का परिभाषण करते हैं। श्रत- 
केवलियों ने जो कहा, उनके अर्थ का ज्ञान श्री कुन्दकुन्दाचार्य को था । 


आचाय॑श्री ने मंगल के लिए सिद्ध को नमस्कार किया है। संसारी 
को शुद्ध आत्मा साध्य है और सिद्ध साक्षात्‌ शुद्धात्मा है। जो ज्ञायकभाव 
है वह अकेला ही श्राश्रय करने लायक है, किन्तु यहाँ तो सिद्ध भगवान को, 
लिया है। सिद्ध भगवान को पर्याय में भी शुद्धता प्रगट हुईं है। वस्तुरूप। 
में आत्मद्रव्य स्वभाव से शुद्ध है। यहाँ शुद्धआात्मा के स्वरूप को कहने का 
प्रयोजन है- श्र वस्वरूप शुद्ध चेतन्‍्य आत्मा कहने का प्रयोजन है। 
इसलिए उसको नमस्कार करना उचित है। कोई कहे कि इष्टदेव का 
नाम लेकर नमस्कार क्‍यों नहीं किया ? उसकी चर्चा टीकाकार ने 
मंगलाचरण में (प्रथम कलश में) की है, वही यहाँ जानना । 
सिद्धों के सव ऐसे विशेषण दिये हैं, जिससे वे अनन्त हैं - ऐसा स्वयं 
सिद्ध हो जाता है और शुद्धात्मा एक ही है" ऐसा मानने वाले अन्य 
मतियों का व्यवच्छेद हो जाता है| वेदान्त वाले एक सर्वेव्यापक श्रात्मा 
मानते हैं, किन्तु ऐसा नहीं है । भात्माएँ भ्रनन्‍्त हैं - ऐसा कहकर वेदान्तमत 
का व्यवच्छेंद किया । 
श्रत को अनादिनिधन प्रवाहरूप आगम शब्दब्रह्म कहा और 
केवली शब्द के दो अर्थ किये - (१) सर्वेत्ष (२) परमागम को जानने 
वाले श्रुतकेवली । श्रीमद्‌ कुन्दकुन्दाचार्य ऐसा कहते हैं कि हम तो सर्वज्ञ 
प्रमेश्वर और श्रतकेवली के द्वारा कहे गये जो अनादिनिधन परमागम - 
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उनका परिभाषण करते हैं। हम अपना कल्पित कुछ नहीं कहते । इससे 
यह ग्रंथ प्रमाण है । 

अब इस ग्रंथ का अभिधेय क्‍या है, ध्येय क्या है, शब्दों का सम्बन्ध 
इसके साथ क्या है ? ध्येयश्रात्मा वाच्य और इसके शब्द वाचक हैं | तथा 
प्रयोजन शुद्धांत्मा के सहजरूप की प्राप्ति होना है । 

शुद्धात्मा का स्वरूप अ्भिधेय है। पर्याय जानती है, किन्तु ध्येय 
त्रिकाली शुद्धाआत्मा है। त्रिकादशुद्ध, ध्र्‌ वस्वरूप एकरूप त्रिकाल- 
जिसमें पर्याय का भेद भी नहीं -ऐसा शुद्धात्मा का स्वरूप अ्भिधेय है । 
छठवीं गाथा में कहेंगे कि ज्ञायकभाव प्रमत्त भी नहीं व अप्रमत्त भी नहीं, 
इसप्रकार इसे शुद्ध कहा है । 

ध्येय श्रर्थात्‌ ग्रहण करने लायक, श्राश्रय करने लायक, अ्रनुकरण 
करने लायक, अनुशरण करने लायक जो ध्रूव है वही ध्येय है-ऐसा 
अनंत केवलियों ने कहा है। उस शुद्धात्मा के वाचक ग्रंथ के शब्द हैं। शुद्ध 
आत्मा का स्वरूप वह ध्येय है - श्रभिधेय है। दृष्टि में लेने लायक शुद्ध 
आत्मा ध्रूव है, वह सम्यरदशेन का विषय है श्रर्थात्‌ सम्यग्दर्शन की पर्याय 
का विषय है। दूसरे प्रकार से कहें तो पर्याय व्यवहार है, उसका विपय 
निश्चय है, त्रिकाली ध्र्‌ वद्वव्य है । 'चिदृविलास' में श्राता है कि “नित्य को 
अनित्य जानता है। पर्थात्‌ पर्याय ध्र्‌ व को जानती है। वस्तु अनादि से 
ऐसी ही है। द्रव्य और निर्मल पर्याय - ऐसे दो भेद होते ही निश्चयनय का 
विषय नहीं रहा, व्यवहारनय का विषय हो गया। वस्तुत: व्यवहार का 
यानी पर्याय का विषय निश्चय (द्रव्य) होना चाहिए । पर्याय है, वह 
व्यवहार है, भेद है; उसका विषय त्रिकाली श्र व है, यह थ्रव निश्चय है । 
इस ध्रुव को जब पर्याय जानती है, तव वह ध्रू व अभिधेय होता है । 


श्र.वद्रव्य ध्येय है। जब उसे ज्ञान की पर्याय जानती है, श्रद्धा की 
पर्याय प्रूव को ध्येय बनाकर श्रद्धा करती है; तब कहते हैं कि भेद और 
व्यवहाररूप पर्याय अभेद को जानती है। वाणी सब बताती है। वाणी 
बताती है कि ज्ञान की पर्याय जानती है। यह तो अ्रनादि सनातन सत्य है। 
ध्येय तो ध्येय है, किन्तु जब पर्याय ध्येय को जानती है, उसे ध्येय बनाती 
है, वास्तव में तो तव वह ध्येय बना कहा जाता है। शास्त्र में कहा है कि 
अभिधेय शुद्धात्मा ध्रूव है। किन्तु किसको ? जो जानता है, उसको । 


. आत्मा तो निश्चय से परमात्मस्वरूप विराजमान नित्य थ्रूव स्वयं 
है। उसे आचाय भगवान ने छठवीं गाथा में ज्ञायक कहा और ११वीं गाथा 
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में भूतार्थ कहा है ।भूतार्थ को जानती है पर्याय, किन्तु वह पर्याय हब्य में 
नहीं है। अहा ! पर्याय पर्याय की है, पर्याय को द्रव्य की कहना - यह तो 
प्र से भिन्न करने के लिए है। उत्पाद, व्यय, ध्रू व तीनों ही स॒ हैं । पर्याय 
किसकी है - ऐसा भेद डालकर समभाना हो तब पर्याय द्रव्य की कही 
जाती है। निरपेक्ष से कहना हो तो पर्याय पर्याय की है और द्रव्य 
द्रव्य का है | 

इस ग्रंथ में अभिधेय, सम्बन्ध, प्रयोजन प्रगट ही हैं। शुद्धात्मा का 
स्वरूप अभिधेय है, यह प्रगट है, गुप्त नहीं है। भगवान नित्यानन्द प्रभु 
वाच्य है और शब्द वाचक हैं। समयसार (शास्त्र) वाचक है और इसका 
वाच्य जो शुद्धात्मा है, उसे शब्द बताते हैं। जैसे शक्कर पदार्थे वाच्य है 
और शक्कर शब्द वाचक है। वाचक-वाच्य का श्रर्थ निमित्त-नैमित्तिक 
सम्बन्ध है। भगवान आत्मा श्र्‌व वाच्य है - कहने लायक है श्र समय- 
सार के शब्द वाचक हैं । दूसरे प्रकार से कहें तो वाचक शब्दों के द्वारा 
कहा गया जो आत्मा उसका ज्ञान जिसे हो, वह ज्ञान की पर्याय अभिधेय 
को जानती है । श्रुत जैसे अ्रभेद ध्येय को बताता है, उसीप्रकार ज्ञान की 
पर्याय अभेद अ्भिधेय को जानती है । यह तो भगवान का अलौकिक 
मार्ग है भाई! समयसार कलश २०० में आता है कि परद्वव्य और 
आत्मा में कोई भी सम्बन्ध नहीं है तो कर्त्ता-कर्म सम्बन्ध किस प्रकार हो ? 
अब यहाँ कहते हैं कि वाचक-वाच्य का सम्बन्ध है - यह भी व्यवहार से 
है। तात्पयं यह है कि ग्रंथ के शब्द और शुद्धात्मा के वाचक-वाच्य सम्बन्ध 
कहा, वह निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है शोर वह व्यवहार है, निश्चय से 
कोई सम्बन्ध नहीं है । 

यह तो अ्नादि परमागमरूप शब्दब्रह्म से और भगवान केवली की 
वाणी से प्रमारितत बात है । भाई ! आगम अनादि है, यह कोई नया 
नहीं है। यह परमागम के शब्दों की शैली भ्रनादि है। कहा है न कि - 
'सिद्धोवर्णसमाम्नाय:' । इस वाणी की कोई रचना करता है, ऐसा नहीं है । 
वाणी में पुदूगल की पर्याय की रचना अनादि है। भगवान सर्वज्ञ परमेश्वर 
की वाणी की रचना तो वाणी के कारण से है, केवली ने वाणी की 
रचना नहीं की । दिव्यध्वनि की रचना हुई, उसमें केवली निमित्त है। 
उस निमित्त से ऐसा कहा जाता है कि केवली ने कहा है। ऐसा निमित्त- 
नेमित्तिक सम्बन्ध व्यवहार है । ' 

तीर्थंकर श्रुत से उपदेश देते है - ऐसा घवल में पाठ है। भगवान 
श्रुतज्ञान से कहते हैं। भगवान की वाणी (दिव्यध्वनि) है, वह श्रुतज्ञान 
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कही है, क्योंकि समभने वाले को उसके निमित्त से श्रुतजान होता है, 
इसका रण “श्वतज्ञान से कहते हैं" ऐसा कहने में आता हैं। भगवान को 
त्रतनान है, ऐसा नहीं है। भगवान के तो केवलनान 34% हैं। आशय ऐसा 
सुनने या समझने वाले को भावश्वुतज्ञान होता है । यद्यपि होता स्वयं 
है, किन्तु वाणी निमित्त होने से बह नी श्रुत कहने में आ गई है। 
अ्नादि परमायम को द्रव्यश्रुत कहते हैं। यणावरदेव सूत्र की रचना करते 
हैं तथा भव्य जीचों को श्रुतज्ञान प्रगयट होता है, उसमें केवली की वाणी 
(दिव्यव्वनि) निमित्त है- इससे वह वाणी भी श्रृत कही गई है । 


0 शत 
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शुद्ध आत्मा की प्राप्ति हो बह प्रयोजन है। अर्थात्‌ जो शुद्ध, न्र॒व 


आत्मा अनभव मल. यह प्रयोजन ्ू रे जीवती ज्योत 
खात्मा हू उतच्तका प्रयाव मे अनुभव हाव, यह शप्रयाजन हू । जावता ज्वात 
जो क््वयं जीव वस्तु हैं उसकी ज्ञान में स्वीकृति हो, यह प्रयोजन है। 





जेसा आत्मा है देसा रू किया तव जीवती ज्योत को जीवित 
रखा । जो आत्मा के स्वरूप को इसके सिवा दूसरी रीति से मानता है वह 


मान्यता में शुद्धात्मा का घात करता है। इसलिए वस्तु का स्वरूप जैसा है 
वसा यथार्थ मानना और अनुभवना - यह वास्टविक प्रयोजन है । 
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सिद्ध भगवान की स्तुति 


! 
; है परथधान पदार्थ नामी॥व। ; 
चेतन अंक सदा. निकलंक, ! 
महासुख सागर को विचरामी ॥ $ 
जीव अजीव छिते झऊगर में, 
४ तिनको गुरू ज्ञायक अन्तरनामी । 
; सो सिवरूप बस सिव थानक, $ 
; ह वाहि विलोकि नर्मँ सिवयामी ॥॥ ; 
; - कविवर पंडित बनारसीदास ; 
क्र न 
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सम्रयसार गाथा २ 


ततन्न तावत्समय एवासिधीयते - 
जीवो चरित्तदंसणरणारदि्ठिदो तं हि सममयं जाण । 
पोग्गलकम्सपदेसद्ठिदं च त॑ जार परसम्य ॥२॥। 
जीवः चरित्रदर्शनज्ञानस्थितः तं हि स्वससयं जानीहि। 
पुदूगलकमंप्रदेशस्थितं च त॑ जानीहि परसमयस्‌ ॥२॥। 
योयं नित्यमेव परिणामात्मनि स्वभावे अ्रवतिष्ठमानत्वात्‌ उत्पाद- 
व्ययश्रौव्यैक्यानुभुतिलक्षणया. सत्तयानुस्यृतश्चेतन्यस्वरूपत्वा न्वित्यो दित- 
विशददृशिज्ञप्तिज्योतिरनंतघर्माधिरूढेकधमित्वादुद्योतमानद्र व्यत्वः क्रमाक्र- 
मप्रवृत्तविचित्रभावस्वभावत्वादुत्संगितगुरापर्याय:ः. स्वपराकारावभासन- 
समथत्वादुपात्तवेश्वरूप्यैकरूप: प्रतिविशिष्दावगाहगतिस्थितिवत्तेनानिमित्त- 





प्रथम गाथा में समय का प्राभृत कहने की प्रतिजा की है। इसलिए 
यह आकांक्षा होती है कि समय क्‍या है ? इसलिए पहले उस समय को 
ही कहते हैं :- 

जीव चरितदर्शनज्ञानस्थित, स्वसमय निश्चय जानना; 

स्थित कर्मपुद्गल के प्रदेशों, परसमय जीव जानना ॥२॥। 

गाथार्थ :- हे भव्य ! [जीवः] जो जीव [चरित्रदर्शनज्ञानस्थितः] 
दर्शन, ज्ञान, चारित्र में स्थित हो रहा है [तं] उसे [हि] निश्चय से (वास्तव 
में) [स्वसमयं] स्वसमय [जानीहि] जानो [च] भौर जो जीव [पुद्गल- 
कर्मप्रदेशस्थितं] पुदुगलकर्म के प्रदेशों में स्थित है [तं] उसे पिरसमय] 
परसमय [जानीहि] जानो । 

टीका :- 'समय' शब्द का अ्र्थ इसप्रकार है -“सम्‌' उपसर्ग है, 
जिसका अर्थ 'एकपना' है, और 'अयू गतौ” धातु है, जिसका अर्थ गमन 
और ज्ञान भी है; इसलिए एक साथ ही (युगपद्‌) जानना और परिणमन 
करना, - यह दोनों क्रियायें एकत्वपुवेक करे वह समय है। यह जीव नामक 
पदार्थ एकत्वपूर्वक एक ही समय में परिशणामन भी करता है और जानता 
भी है । इसलिए वह समय है। यह जीवपदार्थ सदा ही परिणामस्व€प 
स्वभाव में रहता हुआ होने से उत्पाद-व्यूय-प्रौव्य की एकतारूप अनुभूति: 
लक्षणयुक्त सत्ता सहित है। (इस विशेषण से जीव की सत्ता को न मानने 
वाले नास्तिकवादियों का मत खण्डन हो गया । सथा पुरुष को - जीव को 
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त्वरूपित्वाभावादसाधा रणचिद्रपतास्वभावसद्भावाच्चाकाशधर्मा धर्मकाल - 
पुद्गलेभ्यो:. भिन्नोध्त्यंतमनंतद्रव्यसंकरेपि. स्वरूपादप्रच्यवनाट्ृवक्‍ ज्थगी- 
त्की्ंचित्स्वभावों जीवों नाम पदार्थ: स ससयः, समयत एकत्वेन 
युगपज्जानाति गच्छति चेति निरुक्त: अयं॑ खलु यदा सकलभावस्वभा- 
वभासनसमर्थविद्याससुत्पादक विवेक ज्यो तिरुदुग मनात्समस्तपरद्रव्यात्प्रच्युत्य 
दुशिज्ञप्तिस्वभावनियतवृत्तिरूपात्मतत्त्वेकत्वगतत्वेन वत्तेते तदा दर्शनज्ञान- 
चारित्रस्थितत्वात्स्वमेकत्वेन युगपज्जानन्‌ गच्छंेश्व स्वसमय इति। यदा 
त्वनाग्विद्याकंदलीमूलकंदायमानमोहानुवृत्तितंचतनया.._ दुशिक्षप्तिस्वभाव 
नियतवृत्तिरूपादात्मत त्त्वात्म्रच्युत्य. परद्रव्यप्रत्ययमोहरागद्वघादिभावकत्व- 


अपरिणामी मानने वाले सांख्यवादियों का मत परिणमनस्वभाव कहने से 
खण्डित हो गया । नेयायिक और वेशेषिक सत्ता को नित्य ही मानते हैं, 
और बौद्ध क्षरिौक ही मानते हैं; उनका निराकरण, सत्ता को उत्पाद- 
व्यय-प्रौव्यरूप कहने से हो गया ।); और जीव चेतन्यस्वरूपता से नित्य 
उद्योतरूप निर्मेल स्पष्ट दश्शनज्ञानज्योतिस्वरूप है। (क्योंकि चेतन्य का 
परिणमन दशनज्ञानस्वरूप है।) (इस विशेषण से चैतन्य को ज्ञानाकार- 
स्वरूप न माननेवाले सांख्यमतवालों का निराकरण हो गया ।); और वह 
जीव, अनन्त धर्मो में रहने वाला जो एक धर्मीपना है उसके कारण जिसे 
द्रव्यत्व प्रगट है,-ऐसा है | (क्योंकि अनन्त धर्मो की एकता द्रव्यत्व है। ) (इस 
विशेपण से वस्तु को धर्मो से रहित मानने वाले बौद्धमतियों का निषेध 
हो गया ।); और वह, क्रमरूप और अक्रमरूप प्रवर्तेमान अनेक भाव जिसका 
स्वभाव होने से जिसने गुणपर्यायों को भ्रंगीकार किया है,-ऐसा है | (पर्याय 
क्रमवर्ती होती है और गुण सहवर्ती होता है; सहवर्ती को अरक्रमवर्ती भी 
कहते हैं।) (इस विशेषण से पुरुष को निर्गुण माननेवाले सांख्यमत 
वालों का निरसन हो गया ।) ; और वह, अपने और परद्रव्यों के आकारों 
को प्रकाशित करने की सामर्थ्य होने से जिसने समस्तरूप को प्रकाशने 
वाली एकरूपता प्राप्त की है,-ऐसा है। (अर्थात्‌ जिसमें अनेक वस्तुओं 
के आकार प्रतिभासित होते हैं, ऐसे एक ज्ञान के आकाररूप है।) (इस 
विशेषण से ज्ञान अ्रपने को ही जानता है, पर को नहीं,-इसप्रकार एकाकार 
को ही माननेवाले का, तथा अपने को नहीं जानता, किन्तु पर को जानता 
है, इसप्रकार अनेकाकार को ही माननेवाले का व्यवच्छेदर हो गया) ; और 

वह, अन्य द्रव्यों के जो विशिष्ट गुणा अवगाहन-गति-स्थिति-व्तनाहेतुत्व 

पर रूपित्व हैं, उनके अभाव के कारण और असाधारण चैतन्यरूपता 
स्वभाव के सद्भाव के कारण आकाश, धर्म, अधर्म, काल और पुद्गल- 
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गतत्वेन बत्तंते तदा पुदुगलकसंप्रदेशस्थितत्वात्परमेकत्वेन ग्रुगपज्जानन्‌ 
गच्छुंश्व प्रसमय इति प्रतीयते । एवं किल समयस्य द्वेविध्यमुद्धावत्ति ॥। 





इन पांच द्रव्यों से भिन्न है । (इस विशेषण से एक ब्रह्मवस्तु को ही 
माननेवाले का खण्डन हो गया ।); और वह, अनन्त अ्रन्य द्वव्यों के साथ 
भ्रत्यन्त एकक्षैत्रावगाहरूप होने पर भी, अपने स्वरूप से न छूटने से 
टंकोत्कीर्ण चेतन्यस्वभावरूप है। (इस विशेषण से वस्तु-स्वभाव का 
नियम बताया है |); ऐसा जीव नामक पदार्थे समय है । 


जब यह (जीव), सर्व पदार्थों के स्वभाव को प्रकाशित करने में 
सम केवलज्ञान को उत्पन्न करने वाली भेदज्ञानज्योति का उदय होने से, 
सर्व परद्रव्यों से छूटकर दर्शन-ज्ञानस्वभाव में नियत वृत्तिरूप (अस्तित्व- 
रूप) आत्मतत्त्व के साथ एकत्वरूप में लीन होकर प्रवृत्ति करता है तब 
दर्शन-ज्ञान-चारित्र में स्थित होने से श्रपने स्वरूप को एकत्वरूप से एक ही 
समय में जानता तथा परिशमता हुआ वह 'स्वसमय' है, इसप्रकार प्रतीत 
किया जाता है; किन्तु जब वह, अनादि अभ्रविद्यारूपी केले के मूल की गांठ की 
भाँति (पुष्ट हुआ) मोह, उसके उदयानुसार प्रवृत्ति की आरधीनता से, 
दर्शनज्ञानस्वभाव में नियत वृत्तिरूप आत्मतत्त्व से छूटकर परद्रव्य के निमित्त 
से उत्पन्न मोहरागह्ेषादि भावों में एकतारूप से लीन होकर प्रवृत्त होता 
है तव पुदुगलकर्म के (कार्माशस्कन्धरूप) प्रदेशों में स्थित होने से युगपद 
पर को एकत्वपूर्वक जानता और पररूप से एकत्वपूर्वक परिणमित होता 
हुआ 'परसमय” है, इसप्रकार प्रतीति की जाती है। इसप्रकार जीव 
नामक पदार्थ की स्वसमय और परसमयरूप द्विविधता प्रगठ होती हैं । 


भावाथ :-जीव नामक वस्तु को पदार्थ कहा है। 'जीव' इस प्रकार 
अक्षरों का समूह 'पद' है श्रीर उस पद से जो द्रव्यपर्यायरूप अनेकांतत- 
स्वरूपता निश्चित की जाये वह पदार्थ है। यह जीवपदार्थे उत्पाद-व्यय- 
प्रौव्यमयी सत्तास्वरूप है, दर्शनज्ञानमयी चेतनास्वरूप है, अनंतधर्मस्वरूप 
द्रव्य है, द्रव्य होने से वस्तु है, गृरापर्यायवान है, उसका स्वपरप्रकाशक ज्ञान 
अनेकाकाररूप एक है, और वह (जीवपदार्थ) आकाशादि से भिन्न 
असाधारण चैतन्यगुरणस्वरूप है, तथा अ्रन्य द्रव्यों के साथ एक क्षेत्र में रहने 
पर भी अपने स्वरूप को नहीं छोड़ता । ऐसा जीव नामक पदार्थ समय है। 
जब वह अपने स्वभाव में स्थित हो तब स्वसमय है, और परस्वभाव- 
रागद्वेप-मोहरूप होकर रहे तव परसमय है। इस प्रकार जीव के द्विविधता- - 
श्राती है। 
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शाथा २ पर प्रवचतच 


प्रथम गाथा में 'समयप्राभृत' कहने की प्रतिज्ञा की, भ्रर्थात्‌ समय का 
सार कहने की प्रतिज्ञा की । तव यह आकांक्षा होती है कि समय अर्थात्‌ 
क्या ? इसलिए सबप्रथम 'समय' को ही कहते हैं। प्रत्येक पदार्थ का 
स्वरूप ही 'समय' है, अर्थात्‌ प्रत्येक पदार्थ अपने गुणा-पर्यायों को प्राप्त कर 
परिणमन करते हैं; इससे उन्हें 'समय” कहा जाता है। 'समय' शब्द का 
दूसरा अर्थ - एक ही साथ जानना और परिणमन करना है-ऐसी दो 
क्रियायें जिसमें हों उसे समय” कहते हैं। इसप्रकार सम्पूर्ण आत्मायें 
'समय' हैं। इस गाथा में जो शुद्ध आत्मा को जाने और इसरूप ही. 
परिणमन करे उसे स्व-समय जानना,-ऐसा विशेषरूप से कहा है । 

गाथा में अच्तिम शब्द 'जाण' हैन ? यह 'जाण' आज्ञावाचक 
शब्द है अर्थात्‌ आचायें भगवान आज्ञा करते हैं कि हे भव्य ! जो जीव 
दर्शन-ज्ञान-चारित्र में स्थित हैं, उन्हें निश्चय से स्व-समय जानो । भाषा 
तो देखो ! वास्तव में तो दर्शन-ज्ञान-चारित्र श्रादि पर्यायें आत्मा में स्थिर -' 
एकाग्र होती हैं तथा इस स्थान पर तो दर्शन-ज्ञान-चारित्र में जो आ्रात्मा 
स्थित है उसे स्व-समय जानो,-ऐसा कहा । राग के नहीं, किन्तु ध्येय के 
लक्ष्य से जो ज्ञान, श्रद्धा व चारित्र प्रगट हुआ उसी में जो स्थित रहे 
वह 'स्व-समय' है। छहढाला में ञ्राता है कि 'पर द्वव्यन तें भिन्न आप 
में रुचि सम्यक्त भला है।' रुचि में आत्मा जाता गया अर्थात्‌ आत्मा 
रुचि और ज्ञान में स्थित हुआ,-ऐसी शैली में बात की है । 


जीव श्रर्थात्‌ भगवान आत्मा जो दर्शन-ज्ञान-चारित्र में स्थित हो 
रहा है उसे 'स्व-समय' कहा जाता है। आचार्य भगवान स्वयं मुनि हैं न ? 
इसलिए “चारित्र-दर्शन-ज्ञान स्थित' ऐसे शब्दों का प्रयोग. करते हैं। त्रिकाली 
द्रव्य सम्यकृश्रद्धा-ज्ञान-चारित्र की पर्याय में रूयाल में आया, इसलिए 
इसमें यह स्थित है - ऐसी बात कही है और ऐसे जीव को 'स्व-समय' कहा _ 
है। इसका श्रर्थ यह है कि जो जीव अ्नादि से राग में स्थित था वह आत्मा 
(स्व) में स्थित हुआ । * 

: जीव शब्द क्‍यों कहा ? कुछ लोग कहते हैं कि आत्मा तो पूर्णो शुद्ध 
है और जीव' अशुद्ध है, किन्तु ऐसी वात नहीं हैं। जीव कहो या आ्रात्मा 
कहो, दोनीं एक ही चीज है । ' * 

यहाँ जीव शब्द 'जीवो चरित्तदंसणणाराद्विदो' इस दूसरी गाथा से 
लिया है। और अन्त में जहाँ ४७ शक्तियों का वर्णन है वहाँ 'जीवत्व शक्ति! 
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से प्रारम्भ किया है। श्ात्मा में एक जीवत्व शक्ति है जिसके कारण आत्मा 
जान, दर्शन, आनन्द और सत्ता - इन भावप्राणों को धारण करता है, इनसे 
टिकता है । 'जीव' कहकर जीवित द्रव्य अपने जीवत्व स्वभाव से जीते हैं- 
ऐसा कहा है। यहाँ कहना चाहते हैं कि हे भव्य ! जो जीव दर्शन-ज्ञान- 
चारित्र में स्थित हो रहे हैं, भ्र्थात्‌ जो जीव ज्ञान में ज्ञात होते है, श्रद्धा में 
निर्णीत होते हैं, व स्थिरता में आते हैं, उन्हें निश्चय से स्व-समय जानो । 
कुन्दकुन्दाचार्य कहते हैं कि हे भाई ! जो आत्मा अपनी श्रद्धा में श्रद्धेय 
वना, ज्ञान में ज्ञात हुआ या जाना गया और चारित्र में स्थिर हुआ उसे तू 
'स्व-समय' जान | जीव का ध्येय (दृष्टि में लेने योग्य) तो द्रव्य है, यह 
वात यहाँ नहीं है। यहाँ तो जो आत्मा अपने स्वरूप में परिशणमन करता 
है उसे 'स्व-समय' कहा है। जो आत्मा अपनी शुद्ध परिणति में आता है 
उसे 'स्व-समय' कहा है। शआ्रात्मा जो विकाररूप में था, जब वह शुद्ध 
परिणति से परिणमे तव वह 'स्व-समय' है, तब आत्मा आत्मारूप से 
हुआ - ऐसा कहा जाता है। इस आत्मा का ध्येय तो त्रिकालीद्रव्य ही है । 
नियमसार में आता है कि सब कर्मों के क्षय का हेतु यह जो मोक्षमार्गे 
सम्यग्दशेन-ज्ञान-चारित्र, जिसे यहाँ स्व-समय” परिणति कहा, उसका हेतु 
परमात्मा है । 

आझ्रौर जो जीव पुद्गलकर्म के प्रदेशों में स्थित हो रहे हैं, उन्हें 
'पर-समय' जानो । जो जीव राग में स्थित है या पुदुगलकर्मों के प्रदेशों में 
स्थित हैं, वे भगवान आत्मा के श्रद्धा-ज्ञान-चारित्र में स्थित नहीं हैं । राग- 
द्वेप आदि विकार का जितना अंश है वह सव पुद्गलकर्म के प्रदेश हैं, 
आत्मा का भाव नहीं हैं । इससे उन्हें 'पर-समय - अनात्मा जानो | 


गाथा २ की ठीका पर प्रवचन 

समय” शब्द का श्रर्थ इसप्रकार है। 'सम्‌” उपसर्ग है जिसका अर्थ 
एक साथ है और 'अ्य” गमनार्थक धातु है जिसका अर्थ गमन भी है 
और ज्ञान भी है। इससे एक ही साथ जानना और परिणमन करना 
ऐसी दो क्रियायें जिसमें हो वह 'समय' है । यह जीव नामक पदार्थ एक ही 
समय में परिणमन भी करता है और जानता भी है, इसकारण यह 
समय! है। यहाँ जीव का अर्थ सम्यग्दर्शन का विषय त्रिकाली शुद्धात्मा 
नहीं है । यहाँ तो जीव की सत्ता सिद्ध करते हैं। 

यह जीव पदार्थ कैसा है ? सदा ही परिणमनस्वरूप स्वभाव में 
रहने वाला होने-से उत्पाद-व्यय-प्रौव्य की एकतारूप अनुभूति जिसका 
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लक्षण है- ऐसी सत्ता से सहित है । यहाँ अनुभूति का अर्थ श्रनुभव नहीं है, 
किन्तु अनुभूति का श्रर्थ रहना है। उत्पाद-व्यय-प्रौव्यपने रहना -यह 
अनुभूति का श्र्थ है। यहाँ अनुभूति का शत्रर्थ सम्यग्त्ान नहीं है। जड़ 
उत्पाद-व्यय-प्रौव्यपने रहते हैं, उन्हें जड़ की अनुभूति कहते हैं। जड़ भी 
एकसमय में टिककर परिणमन करता है, इससे वह सत्‌ है, सत्ता सहित है, 
किन्तु एक समय मे परिणमन करे और जाने ऐसी विशेषता जड़ में नहीं 
है। यहाँ तो जीव की सत्ता का वर्णन है । 

तत्त्वार्थंसूत्र में 'उत्पादव्ययश्रौव्ययुक्त सत्‌ सूत्र है न? आत्मा 
भी उत्पाद-व्यय-ध्रौव्ययुक्त सतू, ऐसी सत्ता से सहित है। उत्पाद, व्यय 
और ध्रूव इन तीनों के एकसमय में होनेरूप सत्ता है। सम्यग्दशेन का विषय 
क्या है ? यह बात पीछे करेंगे । यहाँ तो जीव का अस्तित्व किसप्रकार है, 
इसकी सिद्धि की है । उत्पाद अर्थात्‌ नवीन पर्याय का होना । व्यय अर्थात्‌ 
पुरानी (पूर्व) पर्याय का व्यय (जाना) और प्र वपना यानी कायम रहना, 
ऐसी सत्ता की यहाँ बात है। जीव जिससमय जांने उसीसमय परिरमे, 
ऐसी उत्पाद-व्यय-प्रौव्यरूप सत्ता यह जीव का स्वरूप है| 


इस विशेषण से जीव की सत्ता नहीं मानने वाले नास्तिकवादियों 
के मत का खंडन हुआ । तथा पुरुष को अपरिणामी मानने वाले साँख्यों के 
मत का व्यवच्छेद हुआ । जीव परिणमता नहीं है, कूटस्थ है - ऐसा मानने 
वालों का परिणामन स्वभाव कहने से निषेध हुआ । द्रव्यस्वभाव, ध्रूव 
अपरिणामी जो सम्यक्दर्शन का विषय है, यह वात यहाँ नहीं है, यहाँ तो 
परिणामसहित सम्पूर्ण द्रव्य-सिद्ध किया है । 


नेयायिक और वेशेषिक सत्ता को नित्य ही मानते हैं। बौद्ध सत्ता 
को क्षरिक ही मानते हैं, इन सवका यहाँ निराकरण हुआ । उत्पाद-व्यय- 
ध्र्‌ वरूप सत्ता कहने से जो उत्पाद-व्ययरूप परिणमन नहीं मानते उनका 
निषेध हुआ । और ध्र्‌व कहने से मात्र क्षरिक ही मानने वालों का निषेध 
हो गया । उत्पाद-व्यय-ध्र्‌ वरूप सत्ता की यहाँ सिद्धि की है। शास्त्रों में 
अनेक अपेक्षाओं से कहा है, उन्हें ध्यान में रखे तो यह वात समभ में आती 
है। उत्पाद-व्यय-ध्र्‌ वरूप सत्ता का 'होनापना, उसे यहाँ अनुभूति कहा है । 

और जीव कसा है ? 'चेतन्यरूपपने' से नित्य-उद्योतरूप निर्मल 
स्पष्ट दर्शन-ज्ञान-ज्योतिस्वरूप है । किन्तु यहाँ परिणमन की बात है, 
त्रिकालीध्र्‌व की वात नहीं है। यहाँ चेतत्य का परिणुमन दर्शेनज्ञान- 
स्वरूप है, ऐसा कहा है । जड़ का परिणमन जड़पने है और चैतन्य का 
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परिणमन “दशेनज्ञानपने' है ऐसा सिद्ध किया है ।.यह दर्शन यानी सामान्य 
उपयोग और ज्ञान यानी विशेष उपयोग की वात है। दर्शन अर्थात्‌ 
सम्यग्दर्शन नहीं, चेतन्यरूपपने से स्वयं चैतन्यस्वरूप भगवान श्रात्मा है, 
वह नित्य-उद्योतरूप निर्मल स्पष्ट दर्शन-ज्ञान ज्योतिमय परिणमनस्वरूप 
है | चेतन्य का परिणमन दर्शननज्ञानस्वरूप है। इस विशेषरण से चैतन्य को 
ज्ञानाकार ज्ञानस्वरूप नहीं मानने वाले सांख्यमत का निराकरण हुआ । 


और वह कंसा है ? अनन्त धार्जो में रहने वाले एक धर्मी को लिए 
हुए जिसे द्रव्यपना प्रगट है। अनन्त धर्मो की एकता द्रव्यपना है । यहाँ तो 
सब धर्मो की बात है, मात्र ध्र्व की वात नहीं है। किन्तु उत्पाद, व्यय, 
ध्रौव्य आदि अनन्त घर्मो से उसे (द्रव्यकों) एक धर्मीपना प्रगट है । 
सम्यग्दर्शन का विपय जो भ्र वद्रव्य है उसकी यहाँ बात नहीं है । यहाँ तो 
द्रव्य के अभन्‍त धर्मो में रहने वाला जो एकपना है, उसे एकपने को लेकर 
जिसको द्रव्यपना प्रगट है, उस द्रव्य की बात है । इस विशेषण से वस्तु को 
धर्मो से रहित मानने वाले बौद्धमत का निषेध हुआ । 


अहा ! उत्पाद-व्यय-ध्र्‌ वरूप सम्पूर्णो 'समय' है। वह प्रमाणज्ञान 
का विपय है। सम्यर्दर्शन का विषय जो द्रव्य है, वह जुदी वस्तु है। 
देखो ! यहाँ तो सम्पूर्ण वस्तु को सिद्ध किया है । 

और वह कैसा है ? क्रम और भ्रक्रमरूप प्रवतंते हुए अनेक भावरूप 
स्वभाव वाला होने से जिसने गुर-पर्यायों को अंगीकार किया है। जो 
क्रम से प्रवर्ते वह पर्याय है और अक्रम से प्रवर्ते वह गुण है । यहाँ तो वस्तु 
को सिद्ध करता है। पूरी वस्तु गुरा व पर्यायों सहित है। गुण अक्रमवर्ती 
श्र्थात्‌ सहवर्ती हैं । पर्यायें उत्पाद-व्ययरूप ऋमवर्ती हैं। ऐसा ही वस्तु का 
स्वभाव है। सम्यग्दर्शन का विपय जो द्रव्य उसकी वात यहाँ नहीं है । यह 
जीव द्रव्य जो पूरी वस्तु है वह गुण-पर्यायों सहित है। इस विशेषण से 
पुरुष को निर्गुरा मानने वाले सांख्यमतियों का निराकरण हुआ | 


और वह कैसा है ? अपने और परद्रव्यों के आकारों को प्रकाशित 
करने की सामथ्य होते से जिसने समस्तरूप को भलकाने वाला एकरूपपना 
प्राप्त किया है। अहा”“““! अपना ज्ञान करे और पर-द्वव्यों के आकार को 
भलकावे अर्थात्‌ पर के स्वरूप का ज्ञान करे, ऐसा स्व-पर को प्रकाशित 
करने की इसकी साम्थ्य है। तीन काल व तीन लोक को जानने की 
सामरथ्यें एकसमय की पर्याय की है, इसलिए एकरूपपने रहता है, खेंड-खंड 
नहीं होता, ऐसा कहते हैं । 
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अहा। हा ही ! आचार्यों ने कितनी करुणा करके स्पष्ट किया है। 
साधारण जीवों के ख्याल में आा सके ऐसी सरल शैली में स्पष्ट किया है। 
उत्पाद-व्ययरूप सभी पर्यायें क्रम से होती हैं। यहाँ तो वस्तु को सिद्ध 
करते हैं । इसलिए सभी पर्यायों की वात है। सम्यग्दश्शन किस रीति से 
हो, यह वात अभी नहीं है! यहाँ तो वस्तु की सिद्धि करते हैं कि 
सर्वेत्न परमात्माओं के ज्ञान में भ्ाया हुआ अथवा संवेज्ञ के द्वारा देखा 
गया तत्त्व ऐसा है। अन्यमत वाला जेसा कहते हैं वैसा वस्तु-स्वरूप 
है ही नहीं। अपना और पर-द्रव्यों का आकार-स्वरूप प्रकाशित करने 
की सामथ्यं होने से सम्पूर्णोपने प्रकाशित करने वाला एकपना जिसने 
प्राप्त किया है, ऐसा जीव पदार्थ वह 'समय' है। तीनकाल, तीनलोक को 
जान की पर्याय जानती है, इसलिए ज्ञान एक आकाररूप है, ऐसा कहते 
हैं। इस विभेषण से ज्ञान स्व को ही जानता है, पर को नहीं जानता; 
ऐसा एकाकार मानने वालों का तथा स्वयं को नहीं जानता, किन्तु पर को 
ही जानता है- ऐसा मात्र अनेकाकार मानने वालों का व्यवच्छेद हुआ । 

और वह कंसा है ? अन्य द्वव्यों के जो विशेष गुण जैसे कि झ्राकाश 
का अवशगाहनहेतुत्व, धर्मास्तिकाय का गतिहेतुत्व, अधर्मास्तिकाय का 
स्थितिहेतुत्व, काल का वर्तनाहेतुत्व और पुदूगल का रूपीपना - उनके 
अभाव को लेकर और असाधारण चैतन्यरूपता स्वभाव के सद्भाव को 
लेकर आकाश, धर्म, भ्रधर्म काल और पुद्गल इन पाँच द्रव्यों से वह भिन्न 
है। अन्य द्रव्य के जो विशेषगुरा उनका आत्मा में अभावपने को लेकर 
और अ्रसाधारण चेतन्यस्वभाव के सद्भाव को लेकर आकाश दि पाँच द्वव्यों 
से जीव भिन्न है। इस विशेषण से एक ब्रह्म वस्तु को मानने वालों का 
व्यवच्छेद हुआ । | 

और वह कंस! है ? अनन्त अन्यद्रव्यों के क्षेत्र से भिन्न है। अनन्त 
अल्यद्रष्यों के साथ अत्यन्त एकल्ेत्रावगाह संबंधरूप होते हुए भी अपने 
स्वरूप से नहीं छूटने से जो टंकोत्कीर्ण चैतन्यस्वभावरूप है। जहाँ आत्मा 
है वहाँ श्रनन्‍्त परमाणु, आकाश, काल, धर्म, अधर्म, सभी हैं; ऐसे अत्यन्त 
एकक्षेत्रावभाह होते हुए जीव अपने स्वरूप से छूटता नहीं है । 'अपसे 
चेतन्यस्वरूप में ही रहता है, गुर और पर्यायरूप से टंकोत्की्ं चैतन्य 
स्वभाव में ही रहता है। इस घचिशेषणा से वस्तुस्वभाव का नियम बताया। 
जीव भअन्यद्रव्यों के साथ एक ही क्षेत्र में मिलकर रहते हुए अपने क्षेत्र से 
भिन्नपने रहकर अपने चैतन्यस्वभावरूप ही रहता है। स्वरूप से कभी भी 
चूटता नहीं है ऐसा ही वस्तु-स्वरूप है । 
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, इन सात बोलों से जैसा कहने में ग्राया वैसा जीव नामक पदार्थ ही 
समय है। सात बोलों से समय सिद्ध किया है। वे सात बोल इस 
प्रकार हैं :-- ४ 

(१) जीव उत्पाद-व्यय-प्रू वयुक्त सत्ता से सहित है । 

(२) जीव दर्शन-ज्ञानस्वरूप परिणमन सहित है। 

(३) जीव के अनन्तधर्मो में रहते हुए एक धर्मीपने को लेकर 
द्रव्यपना प्रगट है । 

(४) जीव अक्रमवर्ती और क्रमवर्ती - ऐसे गुण-पर्यायों सहित है । 


(५) जीव के स्व-परस्वरूप को प्रकाशित करने की सामर्थ्य होने से 
उसके समस्त रूप प्रकाशित करने वाला एकरूपपना है। 


(६), जीव श्रसाधारण चेतन्यगुण के सदुभाव तथा परद्रव्यों के 
विशेष गुणों के अभाव के कारण परद्रव्यों से भिन्न है। 


(७) जीव श्रन्य द्व्यों से अत्यन्त एकक्षेत्रावगाह होते हुए भी 
अपने भिन्न क्षेत्रपने रहकर एक टंकोत्कीर्ण चेतन्यरूप ही 
रहने के स्वभाव वाला है । 


अहा ! ज्ञान उसे कहते हैं जो पूर्वापरविरोधरहित वस्तु को सिद्ध 
करे। आगे-पीछे विरोध आवे, उसे ज्ञान नहीं कहते । 


अव यहाँ वह समय स्वसमय, परसमय किसप्रकार है, यह 
समभाते हैं। जब यह जीव सर्वपदार्थों के स्वभाव को प्रकाशित करने में 
समर्थ केवलज्ञान को उत्पन्न करने वाली भेदज्ञान ज्योति का उदय होने 
पर सर्व परद्रव्यों से छूटकर दर्शन-ज्ञानस्वभाव में निश्चित प्रवृत्तिरूप आत्म- 
तत्त्व के साथ एकत्वरूप से लीन होकर प्रवृत्ति करता है, तब दर्शन-ज्ञान- 
चारित्र में स्थित होने से अपने स्वरूप को एकतारूप से एक ही समय में. 
जानता तथा परिणमतन् करता है। ऐसी स्थिति वाला जीव स्वसमय कहा 
जाता है। 
ह जो सर्व पदार्थों के स्वभाव को प्रकाशित करे वह केवलज्ञान है। 
ऐसे केवलज्ञान को भेदज्ञान की ज्योति प्रगट करती है। इस भेदज्ञान- 
ज्योति का उदय होने पर सर्व परद्रव्यों से छूटकर दशेन-ज्ञानस्वभाव में 
पर्यायरहित, श्रभ्ेद, त्रिकाल भ्रू व, चैतन्य आ्रात्मतत्त्व में दृष्टि करके उसके 
साथ एकत्वगतरूप से बंता है, तव जीव दशेन-ज्ञान-चारित्र में स्थित हुआ 
- ऐसा कहा जाता है। एक साथ स्व को एकत्वपूवंक जानना और स्व में 
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एकत्वरूप से परिणमन करना स्वसमय है। यहाँ” टीका में जानने के 
अर्थ में 'प्रतीत' शब्द का प्रयोग किया है। 

इसके पूर्व (दूसरे बोल में) जो 'दरश्शन-ज्ञान' आया था वह देखने- 
जानने की वात थी। यहाँ दर्शन-ज्ञान-चा रित्र में 'दर्शन' शब्द से सम्यग्दशेन' 
की बात की है । शुद्ध-प्रभेद-चैतन्य-पूर्रानिन्‍्दस्वरूप भगवान आत्मा की रुचि 
'सम्यग्दशेन', उसका ज्ञान 'सम्यस्ज्ञान' और उसी में रमणता-स्थिरता 
'सम्यकचारित्र' है। उस दर्शन-ज्ञान-चारित्र में स्थित होने से एक साथ स्वयं 
को एकत्वपने जानते हुए और परिणमन करते हुए श्रात्मा को स्वसमय 
जानो, ऐसा कहते हैं । 


सात बोलों से जीव के स्वरूप को कहा - चारित्र-दर्शन-ज्ञान स्थित 
की व्याख्या करते हुए केवलज्ञान को उत्पन्न करने वाली भेदज्ञानज्योति 
की बात कही है। सर्व परद्वव्यों से भिन्न होकर 'दशेन-जान' स्वभाव में 
नियतवृत्ति - अर्थात्‌ त्रिकाली आत्मतत्त्व के साथ एकत्वपने बर्तता भेद- 
ज्ञान केवलज्ञान की उत्पत्ति का कारण है । 


एकसमय में केवलज्ञान, केवलदर्शन ज्योति से विराजमान चेतन्य- 
सु्ये भगवान अरहन्तदेव परमात्मा ने स्वसमय के स्वरूप का वर्णान करते 
हुए कहा है कि - जो आत्मा पर से भिन्न पड़कर अपने दर्शन-ज्ञानस्वभाव 
में एकत्व को प्राप्त होता है उसे तू स्वसमय जान | ऐसी सव्वेज्ञ की कही 
हुई बात यहाँ आचार्यदेव कहते हैं । 


अ्रहाय ! कंसी स्पष्ट व्याख्या की है। सत्‌ का ढिढोरा पीटा है । 


पाठ में जीवों चरित्तदंसशणाणट्दों कहकर स्वसमय की 
बात पहले की है। अव पर्समय की वात करते हैं। जब वह शअ्रनादि 
अविद्यारूपी केले की मूल गांठ की भांति मोह के उदयानुसार प्रवृत्ति की 
अधीनता से दशेन-ज्ञानस्वभाव से निश्चित प्रवृत्तिरूप आत्मतत्त्व से 
छूटकर, परद्वव्य के निमित्त से उत्पन्न हुये' मोह-राग-द्वेघादि भावों में 
एकतारूप से लीन होकर प्रवतेता है, तब पुदुगलकर्म के कार्मण स्कन्घरूप 
प्रदेशों में स्थित होकर परद्रव्य को अपने साथ एकपने एककाल में जानता . 
व रागादिरूप परिणमता है, वह परसमय है - इसप्रकार प्रतीत करने में 
आता है। यह सर्वेज्ञ परमात्मा के द्वारा देखी गई आत्मा की वात है। 
दर्शन-ज्ञानस्वभावी आत्मा अनादि अज्ञान से मोह में पड़कर अपने स्वभाव 
से छूटकर, राग-द्वेघ को एकत्वपने जानता व एकत्वपने परिणुमता हुआ 
वर्तता है, तब पुदुंगलकर्म के प्रदेशों में: स्थित होने से इसे 'पर्समय' 
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ऐसा-प्रतीत करने में झ्राता है अर्थात्‌ वह परसमय है ऐसा जानने में 
आता है । 


इसप्रकार जीव नाम के पदार्थ को स्‍्वसमय और परसमय ऐसा 


द्विविधपना होता है । 

स्वसमय और परसमय का फिर से थोड़ा विशेष स्पष्टीकरण 
किया जाता है। इस'गाथा में जीव नाम का पदार्थ समय है। यह बात 
सात बोलों से पहले सिद्ध की है। श्रब उनमें स्वसमय व परसमय के 
परिणमन की बात करते हैं। तीनकाल व तीनलोक के द्रव्य-गुरु-पर्याय 
की स्थिति को - स्वरूप को केवलज्ञान एकसमय में प्रकाशित करने को 
समर्थ है। सवव पदार्थों के गुण, पर्याय, द्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव, सभी एक 
समय में केवलज्ञान प्रकाशित करता है। ऐसा केवलज्ञान प्रगट करने की 
अपेक्षा से साध्य है। उसको उत्पन्न करने वाली भेदज्ञानज्योति का उदय 
राग से भिन्न पड़कर स्वभाव की दृष्टि करने से होता है, ऐसे भेदज्ञान द्वारा 
जब यह जीव दर्शन-ज्ञानस्वभाव में नियतवृत्तिरूप - निश्चयपरिणमनता- 
रूप - टिकनेरूप बतेता है, अभ्रथवा त्रिकालश्रूव आत्मतत्त्व के साथ 
एकत्वपने से प्रवर्तेता है - निश्चय रत्नत्रयरूप परिरणति से बतंता है, तब 
दर्शन-ज्ञान-चारित्र में स्थित होने से स्वसमय है - ऐसा जाना जाता है। 


पहले जो समय कहा - वह द्रव्य-गुण-पर्याय सहित आत्मा समझना । 
श्रनादि द्रव्य-गुण-पर्यायवाले जीव का जो स्वरूप है उसका सात बोलों 


से वर्णन किया । इसमें से ध्येयरूप आ्रात्मा की बात यहाँ कहते हैं । दर्शन- 


ज्ञानस्वभावरूप जो आत्मा उसके साथ एकत्वरूप से जो व्तेता है, वह 
स्वसमय है। प्र वरूप भगवान आत्मा - उसकी रुचि वह सम्यर्दशन, 


् 


उसका ज्ञान वह सम्यग्ज्ञान, उसमें स्थिरता वह सम्यक्चारित्र । इंसप्रकार * 


रत्नत्रयरूप से परिणमने को एकत्वगत हुआ - ऐसा कहने में आता है । 


अहा हा ! रागरहित अकेला हो गया । दया, दान का राग विकल्प की- 


एकतापने परिणमे और जाने वह परसमय है । 

आत्मतत्त्व के साथ एकत्वरूप से परिणमन करता है अर्थात्‌ एकपने 
की श्रद्धा, एकपने का ज्ञान और एकपने में रमणतारूप वतेता है तब 
दर्शन-ज्ञान-चारित्र में स्थित होने से स्वसमय है । पर्याय द्रव्य में स्थित हुई 
है, किन्तु द्रव्य स्वयं पर्याय में स्थित है, ऐसा कहा है। यहाँ तो परिणमन 
को सिद्ध करना है न ? 'स्वसमय'” के परिणमन का ध्येय तो त्रिकाली द्रव्य 
है, किन्तु यहाँ परिणमन बताकर उसे-आत्मा कहने में आया है । रागरूप 
परिणमन करे वह अनात्मा है, ऐसा सिद्ध किया है / 
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लोग व्यवहार में भ्रटक गये हैं । एकेन्द्रिय की दया पालना, छहकाय 
के जीवों की रक्षा करना आदि । अरे ! यह तो तेरी स्वयं की दया पालने 
की वात चलती है। वापू ! तू ज्ञान-दर्शनस्वभाव का पिण्ड परमात्मा है । 
यह तेरा चैतन्य जीवन है । निश्चय से त्रिकाल, एकरूप, शुद्ध, वुद्ध, स्वभाव 
चैतन्य प्राणों से जीवे वह जीव है। पहले 'जीवो' शब्द है न ? यह जीव 
की व्याख्या चलती है। ऐसे शुद्ध जीव को यहाँ ध्येय वनाकर परिणमन 
करने की वात है। यह त्रिकाली निश्चय प्राणों की वात की है। अशुद्ध- 
निश्चय से अशुद्धभाव - क्षायोपशमिकभावप्राणों से जीवे वह जीव कहलाता 
है | अ्रशुद्ध प्राणों से जीवे वह अज्ञानी है। तथा जड़, शरीर, इन्द्रिय, मन, 
वेचन, काया आदि से जीवे वह जीव है, ऐसा कहना वह असदभूत 
व्यवहारनय का कथन है । क्योंकि स्वयं जड़स्वभाव नहीं है, तो भी जड़ 
से जीवे ऐसा कहना यह असद्भूत व्यवहार है, वह असत्याथ है। 

अमृतचन्द्राचार्य ने परिशिष्ट में 'जीवत्वशक्ति' कही है । यह जीवत्व- 
शक्ति दर्शन-ज्ञानस्वभावरूप शुद्ध चेतन्यभाव-प्राणरूप है। वह जीव का 
वास्तविक जीवपना है । शुद्ध दर्शन-जानस्वभाव जो जीवत्व -- उसकी रुचि, 
ज्ञान व रमणता हुई वह स्वसमय है। अनादि से परघर में भ्रमण 
करता था वह सम्यक्दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप स्वघर में आया वह स्वसमय 
है। इससे उल्टा राग-हेप, दया-दान, पुण्य-पाप आदि परघर में भ्रमण 
करना वह परसमय है । 

यह सव समभना पड़ेगा भाई ! आवरू में, पैसा में, घूल में कुछ 
नहीं रखा है । 

अव परसमय किसे कहते हैं यह स्पष्ट करते हैं | श्रात्मा के अनादि से 
अविद्या या शअज्ञान से मोह पुष्ट है। मोहकर्म उसमें निमित्त है। मोहकर्म 
जिसका निमित्त है ऐसे मोह के उदयानुसार अनादि से प्रवृत्ति करता है । 
राग-द्वेष, पुण्य-पाप, दया-दान आदि विकाररूप परिणमन करता है। 
इस विकारी परिणमन के आधीन हुआ वह दशेन-ज्ञानस्वभावरूप आत्म- 
तत्त्व से छूट गया है। स्वसमय परिणमन में दश्शेन-नानस्वभाव में 
निश्चित प्रवृत्तिरृप जो एकता होती है वह यहाँ-विकारी परिणमन के 
अधीन होकर दर्शन-ज्ञानस्वभाव से - निज शुद्धात्मतत्त्व से छूट जाता है, 
ऐसा कहा है. परद्वव्य के निमित्त से उत्पन्न यह मोह-राग-द्वेषादिभावों के 
साथ एक ही साथ एकपने को प्राप्त करता श्रौर जानता हुआ पुदुगल 
कर्म के प्रदेशों में स्थित होने से परसमय है | पुण्य-पाप के विकारी भावीं 


“ के साथ एकपना मानकर वतेता है, वह मिथ्यादृष्टि परसमय है। 


प 


ग 


समयसार गाथा २ ] [ ५३ 


इस तरह जीव नामक .पदार्थ को द्विविधपना प्रगठ होता है, जो 
शोभास्पद नहीं है। एकपना ही शोभास्पद है। ऐसा शआ्रागे सिद्ध करेंगे । 
द्विविधपने में विसंवाद उत्पन्न हो जाता है। इसलिए वह सुन्दर नहीं है । 
ऐसा अगली गाथा ३ में कहेंगे । 

गाथा २ के भावार्थ पर प्रवचन 

जीव नाम की वस्तु को पदार्थ कहते हैं। जीव ऐसे अक्षरों का समृह 
* वह पद है। और उस पद से जो द्रव्य - पर्यायरूप अनेकांत स्वरूपपना 
निश्चित करने में आये वह पदार्थ है। यहाँ सम्यक्दर्शन-ज्ञान-चारित्र की 
बात नहीं है । यहाँ तो द्रव्य-गुरा-पर्यायस्वरूप सम्पूर्णा जीव पदार्थ कैसा है, 
वह सिद्ध किया है। पीछे जीव का स्वसमय, परसमयरूप परिणमन सिद्ध 
किया है। 

अरब सम्यक्दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप परिणमन तथा मिथ्यादर्शन- 
ज्ञान-चारित्ररूप परिणमन के स्वरूप को स्पष्ट करते हैं । 

जो शुद्ध चेतन्यप्राणों से त्रिकाल जीवित रहे वह शुद्ध जीव है। 
क्षयोपशमभावरूप, श्रशुद्धभावप्राण और परदव्यरूप इन्द्रिय भ्रादि प्राणों 
को दृष्टि में से हटाकर त्रिकाल शुद्धजीव की दृष्टि, रुचि, उसी का ज्ञान, और 
उसी में एकपने रमणता करना - यह सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चारित्र है। यह 
आत्मा के सदभूत व्यवहारप्राण हैं । यह स्वसमय है । इसे धर्मरूप परिण- 
मन कहते हैं। यह धर्मंकथा है। भाई ! इसके सिवाय सब विकल्प है। 
कठिन है, पर वस्तुस्वरूप तो जैसा है वेसा है। 

झात्मा आत्मापने परिणमा, स्वभावपने परिणमा; वह स्वसमय 
है। यह स्वसमय परिणमनरूप है, भ्रतः सदभूत व्यवहार है। दर्शन-ज्ञान- 
स्वभाव यह त्रिकाल उपयोग है । उपयोग ही श्रात्मा है न ? ऐसा त्रिकाल 
उपयोगरूप जो स्वभाव इसकी सत्तारूप जो शुद्ध आत्मतत्त्व उसकी रुचि, 
ज्ञान व रमणता, यह सम्यक्रत्नत्रयरूप धर्म है। इसी से जीव धर्मात्मा है, 
धर्मी है, वह स्वसमय है। और परस्वभावरूप - मोह-राग-हेषरूप होकर 
रहे, वह परसमय है अर्थात्‌ अपने शुद्ध त्रिकाली स्वरूप से च्युत होकर पुण्य- 
पाप या राग-द्वेष को एकपने एक ही काल में जानता हुआ ओर परिणमता 
हुआ जो आत्मा है वह अनात्मा, अ्रधर्मी तथा परसमय है - ऐसा जानने में 
आता है। 

एकपने स्व-स्वरूप से परिणमन करे वह स्वसमय भर भ्रन्यपने 
रागादिरूप से परिणमे वह परसमय है। एक जीव को इस प्रकार 
विविधपना है | वह भ्रशोभनीय है । छे 
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भगवान आत्मा आनंद का नाथ प्रभु, उसके साथ एकत्व परिणमन 
वह सुन्दर है, शोभास्पद है। वस्तु सुन्दर है और उसका परिणमन 
भी सुन्दर है क्योंकि सम्यक्द्शन-ज्ञान-चारित्ररूप परिणमन में वस्तु, 
जैसी सुन्दर है वेसी रखु्याल में आती है। अकेला आत्मा जो त्रिकालद्रव्य 
है, वह तीनोंकाल सुन्दर है, भले निगोद में हो, परन्तु सुन्दर है । 


यहाँ तो उससे भी विशेष कहते हैं कि जो सम्यक्दर्शन-ज्ञान-चारित्र 
के परिणमन में आत्मा के सुन्दरपने का या स्वरूप की सत्ता का भान हुआा 
वह भी सुन्दर है, सत्य है। वस्तु श्रद्धा -ज्ञान में आते ही सुन्दरता की 
परिणति हुई, तब उसे सुन्दर कहने में श्राया है, इसे ही सत्याथ कहा 
जाता है। त्रिकाल शुद्धात्मा तो सत्यार्थ है ही, परन्तु इस सत्याथ्थ को प्रतीति - 
और ज्ञान में लिया, इससे सत्यार्थ कहा है । 


इस वस्तु के एकत्व में दूसरे के साथ अर्थातु कर्म के निमित्त से हुये 
विकार - दया, दान, ब्रत, भक्ति, पूजा श्रादि शुभभाव या हिंसा, भू 
आदि अशुभभाव के साथ एकत्वपने की बंधकथा, बंधभाव, विसंवाद खड़ा 
करता है, इससे वह असत्य है। अबंधस्वभावी भगवान आत्मा के साथ 
बंधभाव का एकत्व श्रसत््य है, दुःख उत्पन्न करने वाला है, इससे असुन्दर है। 


स्वसमय और परसमय - इन दोनों में परस्पर विरोध है, क्योंकि 
परसमय में स्वनिश्चयगतपना नहीं रहा, ध्र्‌ वषने रहा; किन्तु परिणमन 
में स्वगुरा-पर्यायपने नहीं रहा और विकाररूप परिणमन हो गया । 


गाथा ३ पर प्रवचन 


एकत्वनिश्चय को प्राप्त समय नामक पदार्थ अपने गुरा-पर्यायरूप 
तथा अभेद रत्तत्रयरूप से परिणमन करता हुआ लोक में सुन्दरता को 
प्राप्त होता है। द्रव्याथिकनय के विषयक्ूत ध्रूव आत्मा के लक्ष्य से जो 
परिणशमन अर्थात्‌ पर्याय होती है, उसे यहाँ आत्मा कहा गया है। यहाँ 
अपनी पर्यायरूप परिशमन को आत्मा कहा है। सम्यर्दशेन के विषयश्भत 
त्रिकालीभ्रव भ्रात्मा की यहाँ बात नहीं है। 'एकत्वनिश्चयगत' कह 
कर प्र.वद्वव्य में एकत्वपने परिणमे श्र्थात्‌ अपने स्वगुण-पर्यायपने 
परिशमे, यहाँ उसे स्वसमय कहा है और वह लोक में सर्वत्र सुन्दर है । 

पर के सम्बन्ध से परिणमन हो वह बाधारूप है, सत्य नहीं है । 
जयसेनाचार्यदेव ने उसे असत्यार्थ कहा है। एकत्व में दूसरों के साथ 
सम्बन्ध की कथा विसंवादनी है, विरोध उत्पन्न करने वाली है। वस्तु 
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भगवान आत्मा आनंद का नाथ प्रभु, उसके साथ एकत्व परिणमन 
वह सुन्दर है, शोभास्पद है। वस्तु सुन्दर है और उसका परिणमन 
भी सुन्दर है क्योंकि सम्यक्दशशन-ज्ञान-चारिवररूप परिणमन में वस्तु, 
जैसी सुन्दर है बसी ख्याल में आती है। अकेला आत्मा जो त्रिकालद्वव्य 
है, वह तीनोंकाल सुन्दर है, भले निगोद में हो, परन्तु सुन्दर है । 


यहाँ तो उससे भी विशेष कहते हैं कि जो 'सम्यक्दर्शन-ज्ञान-चारित्र 
के परिणमन में आत्मा के सुन्दरपने का या स्वरूप की सत्ता का भान हुआ 
वह भी सुन्दर है, सत्य है। वस्तु श्रद्धा -ज्ञान में आते ही सुन्दरता की 
परिणति हुई, तब उसे सुन्दर कहने में आया है, इसे ही सत्याथे कहा 
जाता है। त्रिकाल शुद्धात्मा तो सत्यार्थ है ही, परन्तु इस सत्यार्थ को प्रतीति - 
और ज्ञान में लिया, इससे सत्या्थ कहा है । 


इस वस्तु के एकत्व में दूसरे के साथ श्रर्थात्‌ कर्म के निमित्त से हुये 
विकार - दया, दान, ब्रत, भक्ति, पूजा आदि शुभभाव या हिंसा, भूंठ 
आदि अशुभभाव के साथ एकत्वपने की वंधकथा, बंधभाव, विसंवाद खड़ा 
करता है, इससे वह असत्य है। अवंधस्वभावी भगवान श्रात्मा के साथ 
बंधभाव का एकत्व असत्य है, दुःख उत्पन्न करने वाला है, इससे असुन्दर है। 


स्वसमय और परसमय - इन दोनों में परस्पर विरोध है, क्योंकि 
प्रसमय में स्वनिश्चयगतपना नहीं रहा, ध्रू वपने रहा; किन्‍्तु परिशमन 
में स्वगुरा-पर्यायपने नहीं रहा और विकाररूप परिणमन हो गया । 


गाथा ३ पर प्रवचन 


एकत्वनिश्चय को प्राप्त समय नामक पदार्थ अपने गुरा-पर्यायरूप 
तथा अभेद रत्नत्रयरूप से परिणमन करता हुआ लोक में सुन्दरता को 
प्राप्त होता है। द्रव्याथिकतय के विषयभूत ध्ूव आत्मा के लक्ष्य से जो 
परिणमन श्रर्थात्‌ पर्याय होती है, उसे यहाँ आत्मा कहा गया है। यहाँ 
अपनी पर्यायरूप परिणमन को आत्मा कहा है। सम्यर्दशन के विषयभूत ह 
त्रिकालीघ्रूव आत्मा की यहाँ बात नहीं है। 'एकत्वनिश्चयगत' कह 
कर श्रूवद्रव्य में एकत्वपने परिरामे श्र्थात्‌ अपने स्वगुरा-पर्यायपने 
परिशमे, यहाँ उसे स्वसमय कहा है और वह लोक में सर्वत्र सुन्दर है । 

पर के सम्बन्ध से परिणमन हो वह वाधारूप है, सत्य नहीं है । 
जयसेनाचार्यदेव ने उसे असत्यार्थ कहा है। एकत्व में दूसरों के साथ 
सम्बन्ध की कथा विसंवादनी है, विरोध उत्पन्न करने वाली है । वस्तु 
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स्वयं ध्रू वश्जात्मा है। उसके श्राश्नय से शुद्ध गुण-पर्यायपने परिणमन करे वह 
स्वसमय है। ऐसे स्वसमय के परिणमन को छोड़कर, निर्मित्ताधीन होकर 
परिणमन करे तो वह द्विविधता या विरोधपना उत्पन्न करने वाली है । 


यह गाथा गंभी र है । जयसेनाचार्यदेव की टीका में 'एकत्वनिश्चयगत' 
के तीन श्र्थ किये हैं :- 

१. एकेन्द्रियादि सभी पदार्थों में जीवद्रव्य सुन्दर है । 

२. 'एकत्वनिश्चयगत' -जो अपने गुणों की पर्यायपने परिणमे वह 
सुन्दर है | यहाँ दूसरे बोल में विकारी श्र अ्विकारी सभी पर्यायोंरूप से 
परिणमे उसकी बात है । 

३. 'एकत्वनिश्चयगत' - जो अशेद रत्नन्रयपने शुद्ध परिणमे, वह 
सुन्दर है, सत्य है । 

एकेन्द्रियादि में जो द्रव्य है वह सुन्दर ही है, किन्तु यह बात किसके 
हृदय में बैठे ? तो कहते हैँ कि जिसके अभेद रत्नत्रय का परिणमन हुआ 
है - ऐसे ज्ञानी को 'सब सुन्दर है'; यह वात जेचती है, हृदय में बेठती है । 
अज्ञानी को तो खबर ही कहाँ है ? यहाँ समय में भेद नहीं डालना है, 
किन्तु स्‍्वसमय और परसमय - इसप्रकार परणति में दो भेद पड़ते हैं। 
'समय' तो समय ही है। अपने ध्र्‌ व आत्मा के साथ एकत्वरूप से परिण- 
मन हो वह स्वसमय है और ध्रूव के साथ एकत्वपना छोड़कर राग क्के 
साथ एकत्वपने परिणमे वह परसमय है-यह दोपना ही असत्य है। 
यथार्थेदृष्टि से इसमें दोपना कंसे हो सकता है ? 

बहुत गहरी बात है, भाई ! ध्येय तो त्रिकाली श्रू,वद्रव्य ही है, 
उसमें कोई प्रश्न ही नहीं है; किन्तु जब यह ध्रूव के साथ एकत्व होकर 
शुद्ध परिणमे तव स्वसमय और ध्रुव को छोड़कर राग-विकार के भ्रधीन 
होकर मिथ्या परिणमे तो. परसमय है, द्विविधपना है, विरोध है। 
त्रिकाली श्र वद्वव्य निश्चय और उसके लक्ष्य से जो शुद्ध परिणमन हुआ 
वह - सदधूत व्यवहार है । यह शुद्ध परिणमन जो है वह समय - आत्मा है 
ऐसा यहाँ कहा है । कर्त्ता-कर्म श्रधिकार गाथा ७१ (टीका) में यह बात ली 
है। वहाँ कहा है - “इस जगत में जो वस्तु है वह अपने स्वभावमात्र ही है, 
और 'स्व' का भवन वह स्वभाव है। इसलिए निश्चय से ज्ञान का होना, 
परिणमना, वह आत्मा है । भौर क्रोधादि का होना, परिणमना, वह क्रोधादि 
है । देखो, मैस्तु तो त्रिकालप्नव है, परन्तु पर के कर्त्तापने से, विभाव से 
पृथक्‌ बताकर जो वस्तु का स्वभावरूप परिणमन है, उसे यहाँ कहा है । 
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कर्म के निमित्त से रागादि का परिणमन होता है; वह आत्मा नहीं - 
ऐसा सिद्ध किया है । दया, दान, व्रत आदि के विकल्परूप से परिणमना, 
जीव का परिणमन नहीं है। ध्रूव को ध्येय बनाकर निर्मेलपने परिणमन 
को 'स्व-आत्मा' और कर्मो के सम्बन्ध से विकाररूप परिणमन को 'पर- 
आत्मा' कहा है। स्वभावपने परिणमना, वह जीव का कर्म है तथा विभावपने 
परिणमना जीव का कर्म नहीं है, बल्कि वहवाधा है, आपत्ति है । 

नियमसार गाथा ५० में ऐसा कहा है कि निर्मेलपर्याय भी पर- 
द्रव्य है । मूलगाथा में आचायेश्री कुन्दकुन्ददेव स्वयं ऐसा कहते हैं कि 
विकारीपर्याय तो परद्रव्य है ही, किन्तु निर्मलपर्याय को भी परद्रव्य कहा 
जाता है। मोक्षमार्ग की जो निर्मेलपर्याय प्रगट हुई -वह परद्वव्य है। 
पर्याय है न ? इस कारण उसे परद्रव्य कहा है। वहाँ दृष्टि का ध्येय 
एकमात्र श्र वद्रव्य बताया है, इसलिए निर्मेलपर्याय को परद्रव्य कह दिया 
है। वह स्वद्रव्य नहीं, क्योंकि निर्मेलपर्याय भी आश्रय करने लायक नहीं 
है। सम्यक्दर्शन का विषय तो मात्र ध्र व-प्र व-ध्र्‌ व त्रिकाली है। उसमें 
निर्मेलपर्याय को भी मिलावे तो दृष्टि एकदम विपरीत हो जाती है। 
मोक्षमार्ग की पर्याय को परद्रव्य कहा, क्योंकि उसमें से नयी पर्याय नहीं 
आती है। जेसे परद्रव्य में स नई पर्याय नहीं आती ; उसी प्रकार मोक्षमार्गे 
की पर्याय में से भी दूसरी नयी पर्याय नहीं आती । इस अपेक्षा से निर्मेल- 
पर्याय को परद्रव्य कहा है । ऐसा होते हुए भी यहाँ तो परिणमन की अपेक्षा 
है, इसलिए निर्मेलपर्याय को स्वश्रात्मा-स्वसमय कहा है । 

अहा ! श्री कुन्दकुन्दाचाय्यंदेव कहते हैं कि मैंने जिनेश्वरदेव के 
उपदेश को बरावर जानकर पूर्वापर विरोध रहित वात यहाँ लिखी है 
अपेक्षा से समझे तो सम# में आता है और विरोध नहीं रहता । 

नियमसार के टीकाका र श्री पद्मप्रभमलधारिदेव तो यहाँ तक कहते 
हैं कि जो यह टीका हुई, इसका बनाने वाला मैं नहीं हूँ । वस्तुत: यह टीका 
तो गणधरदेव से आयी है, इसमें कहा है कि-कारण परमात्मा-जो श्र व- 
वस्तु है वह एक ही मोक्षमागग का हेतु है, उसकी जो मोक्षमार्गरूप निर्मल 
पर्याय प्रगटी वह ॒परद्रव्य है, क्योंकि पर्याय है। यहाँ पर्याय को परद्रव्य 
कहा है । दृष्टि के विषय में पर्यायों 'को रखें तो महा विपरीत दृष्टि हो 
जाती है । 

अहा हा”! क्‍या शास्त्र है? समयसार, नियमसार में तो गजब 
बातें की हैं.। भाई ! भगवान की गद्दी पर बैठकर जो बात चले तब तो 

भगवान कहतें हैं, ऐसा अन्दर से आ्राता है। (अर्थात्‌ ऐसा अन्दर आत्मा में 
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महसूस होता है।) नियमसार में दृष्टि का विपय जो श्र वद्रव्य उसकी 
अपेक्षा से निर्मेलपर्याय को परद्रव्य कहा और यहाँ समयसार में परिणमंन 
अपेक्षा से निर्मेलपर्याय को स्वआत्मा कहा है । 


| गाथा ३ की टीका पर प्रवचन 

यहाँ समय शब्द से सामान्यपने सब पदार्थ कहे गये हैं, क्योंकि 
व्युत्पत्ति के अनुसार 'समयते' अर्थात्‌ एकीभाव से अपने गुरण॒-पर्यायों को 
प्राप्त होकर जो परिणमन करे वह समय है। उससे धर्म, अधर्म, श्राकाश, 
काल, पुदूगल और जीव द्रव्यस्वरूप लोक में सर्वत्र जो पदार्थ हैं, वे सब 
निश्चय से एकत्वुनिश्वय को आप्त होने से ही सुन्दरता पाते हैं; क्योंकि 
अन्यप्रकार से उनमें संकर, व्यक्तिकर आदि स्व दोष आजाते हैं। 

लोक में रहने वाले सभी पदार्थ एकत्वनिश्चय को प्राप्त होने से 
अर्थात्‌ स्वयं में रहते हुए अपने स्वरूप को प्राप्त होने से सुन्दरता पाते है, 
उन द्वव्यों में पर की अपेक्षा नहीं है। जीव और पुद्गल दो द्रव्य विभाव- 
रूप परिणमन करते हैं। उनके विभाव परिणमन में पर की अपेक्षा नहीं 
है, स्वयं विभावपने से परिणमन करते हैं। अन्य चार द्रव्यों में तो विभाव 
परिणमन है ही नहीं, मात्र स्वभाव परिणमन ही है, इस प्रकार सब द्रव्यों 
में समयपना सिद्ध किया । 

ग्रन्य प्रकार से माने तो इनमें संकर व्यतिकर आ्रादि दोष आजायेंगे । 
'सर्वेपां युगपत्‌ प्राप्ति स संकर: !” सब जड़ व चेतन द्रव्यों का मिलकर 
एक हो जाना संकर दोष है। तथा “परस्पर विपयगमन' भ्र्थात्‌ चेतन 
जड़ में और जड चेतन में झावे, यह ध्यतिकर दोप है । आलापपद्धति 
में श्राठ दोषों का वर्णन आता है। यह न्याय का विपय है। यहाँ कहते हैं 
कि लोक में छह द्रव्य एकत्वनिश्चयगत होने से उनमें यह दोष लागू नहीं 
पड़ता, अन्यथा मानने से दोपों की आपत्ति आती है । वस्तु में दोष नहीं है । 
विपरीत मान्यता में दोप है । । 

वीतरागमार्ग और उसका स्वरूप क्या है ? यह वात चलती है। 
केवली परमात्मा जिनेश्वर देव ही एक सच्चे देव हैं, जगत में कोई देव हैं 
तो यह एक ही हैं । वे भ्रपनी दिव्यशक्ति केवलज्ञान द्वारा सब जानते हैं, 
लोकालोक जानते हैं, उनके हारा कहा गया यह तत्त्व है। उसे श्राचाये 
भगवंत झ्राढ़तिया होकर बताते हैं । 

सभी द्रव्य एकत्वनिश्चय को प्राप्त होने से सुन्दरता पाते हैं, अन्य- 
प्रकार से इसमें संकरादि दोप आ जाते हैं, श्र्थात्‌ चेतन्यस्वरूप परमात्मा 
स्वयं स्वाधीन एकरूप न रहकर दूसरे में मिल जायगा श्र्थात्‌ दो होकर 
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एक हो जाय, इत्यादि दोष आजायेंगे | द्रव्य स्वयं के द्रव्य-गुरा-पर्यायपने 
स्वतन्त्र नहीं रहेगा, पररूप हो जायगा, पर में मिल जायगा इत्यादि आपत्ति 
ग्राजाती है । * ' 

भरे ! स्वयं आत्मा है, पर इसकी इसे कीमत कहाँ है ? इसे तो 
धूल की (पैसे की), पुण्य की, पढ़ने की और क्षयोपक्षम ज्ञान की 
(विद्वत्ा की) कीमत भासती है, महिमा आती है, किन्तु ये सब 
तो पर! हैं। 

अ्रब कहते हैं कि कंसे हैं वे पदार्थ ? श्रपने द्रव्य में श्रन्तर्मग्न रहकर 
अपने झनंतधर्मो के चक्र का चुम्बन करते हैं-स्पर्श करते हैं, तो भी 
परस्पर एक दूसरे को स्पश नहीं करते । परमाणु हो कि श्रात्मा हो, 
आकाश हो कि काल हो, प्रत्येक द्रव्य अपने अ्रनंतगुंण समूह का चुम्बन 
करता है, द्रव्य अ्रपने गुण-पर्यायों को छूता है, परन्तु पर से अड़ता नहीं है, 
उसे छूता नहीं है। अपने द्रव्य में भ्रन्तमंग्न अस्तित्व, वस्तुत्व श्रादि गुण- 
धर्म और उनकी भ्रवस्थाश्रों को स्पर्श करता है, किन्तु पर के गुरा-पर्यायों 
का स्पर्श नहीं करता । प्रवचनसार गाथा १७२ में अलिगग्रहण के बोल में 
तो ऐसा आ्राता है कि द्रव्य अपने गुणों के भेद को स्पर्शता नहीं है | वहाँ 
' अपेक्षा जुदी है। वहाँ तो भ्रकेले अ्रभेद को सिद्ध किया है। भगवान आत्मा 
एकरूप , श्रूव जो दृष्टि का विषय है, वह गुरा-भेद को छूता नहीं है, 
आलिंगन करता नहीं है - ऐसा वहां कहा है । वहाँ द्वव्य के अन्दर-प्रन्दर 
दो भ्रंश के बीच की बात है । जबकि यहाँ तो द्रव्य पर को स्पर्श नहीं करता, 
ऐसी छह द्रव्य की मर्यादा सिद्ध करने की बात है। यह तो श्रललौकिक 
मार्ग है, भाई ! 

पहले कहा है कि समय से स्वसमय और परसमय में ऐसा जो 
द्विविधपना श्राता है वह विसंवाद उत्पन्न करने वाला है, इसलिए उनके 
दोपने का निषेध किया है । (वहाँ राग आत्मा का स्वरूप नहीं है ऐसा 
बताया था) । 

नयचत्र में कहा है कि प्रमाण में पर्याय. का निषेध नहीं आता है, 
इसलिए प्रमाण पूज्य नहीं है। .निश्वयनय के विषय में अकेला स्वभाव, 
प्रूव, अखंडानंद प्रभु द्रव्य आता है, अ्रतः इसमें पर्याय निषिद्ध है, इसलिए 
निश्चयनय पृज्य है । 

यहाँ तो यह कहते हैं कि जो स्वपने परिणमन करे वह स्वसमय 
है, का त्मा है। जिस श्रपेक्षा से बात की हो वह अपेक्षा बराबर समभना 
्ाहिए | ' , 
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सम्पूर्ण पदार्थ अपने में अ्रन्तर्मग्न अनंतधर्मो के समह का चम्बन 
करते हैं, छूते हैं, अड़ते हैं, आलिगंन करते हैं, तो भी वे सब परस्पर एक 
दूसरे को स्पर्श नहीं करते । अ्रहा-हा””** ! एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का 
स्पर्श नहीं करता, आत्मा कर्म को छूता नहीं है। कर्म आत्मा का स्पर्श 
करते नहीं, एक परमाणु दूसरे परमाणु को स्पर्शते नहीं। एकप्रदेशी 
परमाणु में भी अ्रनन्तप्रदेशी आकाश के बराबर अनंत गुरों की संख्या 
है। वे परमाणु द्रव्य अपने-अपने भ्रनंतधर्मो के चक्र का चुम्बन करते हैं तो 
भी एक परमाणु दूसरे परमाणु का स्पर्श नहीं करता; क्योंकि एक दूसरे 
का एक दूसरे में अभाव है। अभाव में भाव का छूना कंसे बने ? वे द्रव्य 
परस्पर एक दूसरे को छूते नहीं है, श्रर्थात्‌ एक परमाणु दूसरे परमाणु को 
परमाणु आकाश को, श्राकाश परमाणु को, परमाणु श्रात्मा को, आत्मा 
परमाणु कों, आत्मा आकाश को, आकाश आत्मा को परस्पर स्पशे नहीं 
करते । श्राकाश नाम का एक पदार्थ है, उसमें श्रनन्‍्त परमाणु रहते हैं 
वहीं अनन्त निगोदिया जीव रहते हैं, कोई किसी को छूते नहीं हैं । एक 
निगोदिया जीव दूसरे निगोदिया जीव को छूता नहीं है । यह तो गजब की 
बात है, भाई ! 


इस तथ्य से कर्म जीव को हैरान करते है' यह बात उड़ जाती है । 
वस्तुस्थिति तो यह है कि अपने को आप भूल के हैरान हो गया है; 
परंतु ज्ञानावरणी कर्म ज्ञान को रोकता है ऐसा कथन शास्त्र में आता है, 
उसे पकड़ लेता है। किन्तु यहाँ कहते हैं कि ज्ञानावरणी कर्म भौर आत्मा 
एक दूसरे को स्पर्श नहीं करते । अतः यह कहना कि कर्म ज्ञान को रोकता 
है - इस अपेक्षा सर्वथा असत्य है । 


शास्त्रों में कहीं परस्पर विरुद्ध प्रतीत होने वाला कथन आवे तो 
समभना चाहिए कि वहाँ प्रयोजनवश विवक्षा-भेद होगा । क्योंकि जिनवाणी' 
में परस्पर विरुद्ध कथन तो होता ही नहीं है । एक झ्राचार्य का मत है, वही 
अनन्त आचारयों का मत है। किस अपेक्षा से कथन किया है - यदि ठीक 
से समझे तो कहीं कोरा विरोध भासित होगा हीं नहीं । एक निगोदिया 
के शरीर में श्रनन्‍्त जीव हैं। एक-एक जीव के तेजस और कार्माण ऐसे 
दो-दो शरीर होते हैं, परन्तु वह एक जीव दूसरे जीव को छूता नहीं है, तथा 
जीव शरीर को भी नहीं छता । देखो ! पर से पृथकता ! ऐसी प्रत्येक द्रव्य 
की स्वतंत्रता जिनेश्वर के मार्ग में बताई गई है । वंस्तु का स्वरूप ही ऐसा 
है । परिचय न होने से रुयाल नहीं भ्राता, परन्तु समभने जैसा है । 
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एक रिद्ध परमात्मा हैं, उसी क्षेत्र में अनन्त दूसरे सिद्ध जीव हैं, 
ऐसा होते हुए भी एक सिद्ध दूसरे अनन्त सिद्धों को नहीं दूते हैं, परस्पर 
स्पर्श नहीं करते । एकदम भेद करके समभाया है। प्रत्येक द्रव्य स्वयंसिद्ध है 
स्वयं से स्वयं में परिणाम रहा है, पर का इसके साथ कोई सम्बन्ध नहीं है । 


देखो, इस अंगूली में अनन्त परमाणु हैं, वे एक दूसरे को छूते नहीं 
हैं, क्योंकि एक दूसरे के बीच में सर्वेधा अ्रभाव है, अन्यत्व है । एक द्रव्य में - 
द्रव्य, गण, पर्याय - तीनों के वीच में परस्पर अन्यत्व की बात प्रवचनसार 
शास्त्र में आ्राती है। वहाँ जुदी अपेक्षा है, वहाँ तो अतदभावरूप अन्यत्व 
कहा है । द्रव्य-गुरणा-पर्यायु में वहाँ क्षेत्र-भिन्नता नहीं है, अतदुभाव है - एक 
है वह श्रन्य नहीं, ऐसा भाव है । किन्तु यहाँ तो द्रव्य-द्रव्य के बीच अभाव- 
रूप अन्यत्व है । 

तत्त्वार्थसृत्र में आता है कि स्पर्शादि इन्द्रियाँ वस्तु को स्पर्श करके 
उसप्का ज्ञान करती हैं; परन्तु यहाँ ऐसा नहीं है, इन्द्रियाँ स्पर्श बिना ही 
जानती हैं। इन्द्रियाँ और वस्तु परस्पर एक दूसरे को छूते ही नहीं हैं 
किन्तु परस्पर सब्निकट हैं, नजदीक हैं, इसलिए छूते हैं ऐसा कहा जाता है। 

अब, क्षेत्र से वात करते हैं। अ्रत्यन्त निकट एकल्षेत्रावगाहरूप से 
रहते हैं, तो भी जो सदाकाल अपने स्वरूप से हटते नहीं हैं । जहाँ श्राकाश 
का एक प्रदेश है, वहाँ अनन्त आत्मायें हैं। आत्मा का वास होते हुए भी 
आकाश को आत्मा छूता नहीं है। जहाँ श्राकाश है वहाँ ग्रात्मा है, जहाँ 
आत्मा है वहाँ श्राकाश है; तो भी आत्मा अपना क्षेत्र छोड़कर आकाश के 
क्षेत्र में नहीं जाता और आ्राकाश अपना क्षेत्र छोड़कर आत्मा में नहीं आता । 
आकाश के एक प्रदेश में श्रनन्‍्त जीव, भ्रनन्‍्त परमार, धर्म, अधर्म, कालारणु 
सभी अत्यन्त निकट रहते हैं, तो भी वे सव कभी भी अपने स्वरूप से नहीं" 
हटते, च्युत नहीं होते । प्रत्येक द्रव्य अपने-अपने स्वरूप में ही रहता है, 
एक ही क्षेत्र में मिले हुए होने पर भी भिन्न रहता है। पररूप परिणमतन्त 
नहीं करने के कारण से ही किसी भी वस्तु का नाश नहीं होता । जितनी 
वस्तु संख्या में हैं उतनी ही संख्या में कायम रहती हैं, अनन्त वस्तुएँ 
अनन्तपने स्वयं से रहती हैं । जितने द्वव्य हैं उनमें एक भी द्रव्य का नाश 
नहीं होता । सभी द्रव्य टंकोत्कीण जैसे हैं वेसे स्थित रहते हैं, मानो टांकी 
से उकेरकर बनाये हों - ऐसे शाश्वंत रहते हैं । प 

प्रवचनसार (गाथा ६७) में आता है कि विपय तो भ्रकिचित्कर हैं, 
वे जीव को विकार उत्पन्न नहीं कराते । इसीप्रकार शरीर, मन, वाणी, 
अच्छा भोजत - ये सव तेरा क्‍या करते हैं ? थे विषय तो तुझे छूते ही 
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नहीं, ये जीव को राग उत्पन्न कराते हैं - यह बात है ही नहीं । राग तो 
तब होता है जब जीव स्वयं राग करता है । 


तू बालक को चुम्बन करता है श्रौर उससे राग होता है - ये दोनों 
वातें ही भूठी हैं। यहाँ तो कहते है कि होठ वच्चे को छते ही नहीं और 
उस कारण राग भी नहीं होता । राग तो तू स्वयं करता है तब होता है 
ऐसी वात है, भाई ! 


तथा टीकाकार कहते हैं कि समस्त विरुद्धकार्य व अ्रविरुद्धकार्य के 
हेतुपने से जो सदेव विश्व का उपकार करते हैं, टिका कर रखते हैं। द्रव्य 
की पर्याय में जो उत्पाद-ब्यय है वह परल्‍पर विरुद्ध कार्य है। घवल म्रंथ में 
आता है कि एकसमय की पर्याय में उत्पाद-व्यय अर्थात्‌ उपजना व 
विनशना इसप्रकार दो परस्पर विरुद्ध कार्य होते हैं। जिससमय द्रव्य की 
वत्तमान पर्याय उत्पन्न होती है, उसीसमय पूर्व की पर्याय का व्यय होता 
है। उत्पाद भावरूप है और व्यय भ्रभावरूप है। इसकारण उत्पाद व्यय 
से विरुद्ध कहा जाता है। ऐसा होते हुए गृण गुणपने त्रिकाल कायम 
रहते हैं इससे वे अविरुद्ध हैं, ऐसा विरुद्ध-अविरुद्ध वस्तु का स्वरूप ही है। 

आत्मा में विरुद्ध नाम की एक त्रिकाल शक्ति भी है, जिसके हारा 
आत्मा में तदरूपता और अतदुरूपता होती है । इसलिए आत्मा स्वपने को 
छोड़ता नहीं और परपने को ग्रहण नहीं करता, ऐसी शक्ति है, किन्तु 
यहाँ वह वात नहीं है । 

यहाँ तो एक्समय की पर्याय में जो उत्पाद-व्यय है वह परस्पर 
विरुद्धभाव है, ऐसा कहते हैं । श्लौर गुण कायम रहते हैं वह अविरुद्ध भाव 
है। इसतरह विरुद्ध और अविरुद्ध कार्य श्रर्थात्‌ श्रनतद्रव्यों का उत्पाद- 
व्ययरूप विरुद्धभाव और गुणरूप अविरुद्ध भाव-इन दोनों के हेतुपने से वे 
हमेशा विश्व का उपकार करते हैं। अर्थात्‌ द्रव्य के गुरा-पर्यायरूप स्वरूप 
के द्वारा विश्व के समस्त पदार्थ जैसे है वैसे टिके रहते है । 

अहा ! विश्व में अनादि से प्रत्येक वस्तु ऐसी की ऐसी टिकी हुई है, 
स्थित है। 'उत्पाद-व्यय-श्रौव्य युक्त सत्‌' बढ़ सत्‌ श्रनादि से ऐसा का ऐसा 
टिक रहा है। 

इसप्रकार सर्वपदार्थों के भिन्न-भिन्न एकपना सिद्ध होने से जीव 
नाम के पदार्थ को वंध की कथा से विसंवाद की आपत्ति आती है । 

ग्रव यहाँ जीव की विशेष वात करते हैं। जीव नामक समय 
(पदार्थ) को कर्म के निमित्त से विभावरूप बंधभाव से विसंवाद खड़ा 
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जे ज है 


होता है, आपत्ति आ पड़ती है। 'एकड़े एक शने वगड़े बे अर्थात्‌ दो हुए 
और काम बिगड़ा | दो हुये और बंध हुआ | एक स्वभाव और एक 
“विभावभाव ऐसे दो हुए । इस बंधकथा से-बंधभाव से विसंवाद की आपत्ति 
आती है। बंध जिसका मूल है ऐसे पुदगल कर्म के प्रदेशों में स्थित होना 
अर्थात्‌ विभाव - राग-हेष में स्थित होना परसमयपना है। श्रात्मा में 
विभाव का उत्पन्न होना परसमयपना है। ज्ञानस्वरूपी भगवान श्रात्मा के 
स्वभाव से विरुद्ध राग का उत्पन्न होता द्विविधपना है। झ्रानंदस्वरूप 
भगवान आत्मा विभाव में आ पड़े, वह दुःखरूप है। इससे वह सुन्दर नहीं 
है, शोभास्पद नहीं है। 
भगवान ने 'इस जगत में छह द्वव्य देखे हैं । वे छह द्रव्य श्रपने-अपने में 
हैं । किन्तु जीव नामक 'समय' को बंधकथा से अर्थात्‌ कर्म के निमित्त से- 
संबंध से होनेवाले विकारी अर्थात्‌ दुःखरूप भावों से विसंवाद खड़ा होता 
है, असत्यपना आजाता है । 


आत्मा ज्ञानान॑दस्वरूप 'समय' है, उसे कर्म के निमित्त से संबंध की 
अपेक्षा आने से परिणमन में विकार उत्पन्न हो जाता है। यही विसंवाद है 
और दुःख उत्पन्न करने वाला है। समय के (आत्मा के) एकपना प्रगट 
है, तो भी वह एकपने में स्थित न रहने से (उसके सम्मुख न होने से ) 
कर्मो के प्रदेशों में स्थित होता है अर्थात्‌ रागद्गवेष में एकपना करता है, वह 
परसमयपना है, श्रौर वही विसंवाद है, दुःख है, अनंतसंसार का मूल है । 
भले ही ऐसा माने कि हम सुखी हैं, किन्तु यह तो उनकी अज्ञानता है। 


स्वसमय परिणमे-यह तो सुन्दर है; किन्तु जहाँ परसमयरूप से 
परिणमन हुआ, वहीं एक में दूसरी वात झा गई । एक जीव नाम का समय, 
उसको स्वसमयरूप व परसमयरूप द्विविधपना कैसे हो ? नहीं हो सकता । 
दोपना अनादि से स्वयं ने प्रगट किया है। अपने आत्मा को छोड़कर 
शुभराग या अ्रशुभराग के साथ एकत्वपना किया; यह दोपना है, यह 
परसमय है; और अपने शुद्ध झ्रात्मा के साथ एकत्वपने निर्मेल परिणमे, 
वह स्वसमय है, सुन्दर है। 


जगत में सव पदार्थ भिन्न-भिन्नपने अपने स्वरूप में रहते हैं, फिर 
सच्चिदानंद शुद्धपरमात्मा को यह बंधपना क्‍यों हो ? इससे समय के एकपना 
होना ही सिद्ध होता है। रागरूप परिणमना और उसमें टिकना, यही 
परसमयपना है, विसंवाद है, झगड़ा है । उसमें जीव की सुन्दरता नहीं है, 
शोभा भी नहीं है। 


ससयसार गाथा ४ 
भ्रथेतदसुलभत्वेन विभाव्यते - 


सुदपरिचिदाणुभूदा सच्वस्स वि कामभोगबंधकहा । 
एयत्तस्सुवलंभो शावरि शा सुलहो बिहृत्तस्स ॥४।॥॥ 


श्रुतपरिचितानुभूृता सर्वस्थापि कामभोगबंधकथा । 
एकत्वस्पोपलंभः केवल न सुलभो विभक्तस्य ॥।४॥॥ 


इह किल सकलस्थापि जीवलोकस्य संसारचक़क़ोडाधिरोपितस्या- 
श्रांसममंतद्रव्यक्ष च्रकालमवभावपरावत्तें: समुपक्रांतभ्रांतेरेकच्छन्री कृतविश्व- 
तया गहता मोहग्रहेण गोरिव वाह्ममानस्थ प्रसभोज्जृम्मिततृष्णातंकत्वेन 
व्यक्तांतराधिरुत्तम्पोत्तस्थ मुगतृष्णायसानं विषयग्राममुपसन्धानस्थ परस्पर- 
माचायत्वमाचरतो5इनंतशः श्रुतपुर्वानंतशः परिचितपुर्वानतशो&्नुभृतपूर्वा 
चैकत्वविरुद्धत्वेनात्यंतविसंवादिन्‍्यपि फामभोगानुबद्धा कथा । इदं तु नित्य- 
व्यक्ततयांतःप्रकाशभानमपि कषायचक्रेशा सहैकी क्रियमारत्वादत्यंत्तिरोभूत॑ 








भ्रव, उस एकत्व की श्रसुलभता वताते हैं :- 


है सर्च श्र्‌त-परिचित-प्रनुभुत, भोगबंधन की कथा । 
पर से जुदा एकत्व की, उपलब्धि केवल सुलभ ना ॥४॥। 


गाथार्थ :- [सर्वेस्य श्रपि] सर्वे लोक को [कासभोगबन्धकथा ] 
कामभोग संबंधी वन्ध की कथा तो [श्र्‌ तपरिचितानुभूता] सुलने में आरागई 
है, परिचय में आगई है, और अनुभव में भी आगई है, इसलिये सुलभ है; 
किन्तु [विभक्तस्थ] भिन्न आ्रात्मा का [एकत्वस्य उपलंभः] एकत्व होना 
कभी न तो सुता है, न परिचय में आया है, और न अनुभव में झाया है, 
इसलिये [केवल] एकमात्र वही [व सुलभः] सुलभ नहीं है 


दीका :- इस समस्त जीवलोक को, कामभोग सम्बन्धी कथा 
एकत्व से विरुद्ध होने से अ्रत्यन्त विसंवाद कराने वाली है (आत्मा का 
अत्यन्त अ्रनिष्ट करते वाली है) तथापि पहले अनंत वार सुनने में आई 
है, अनन्त वार परिचय में श्राई है, और अनन्त बार अनुभव में भी आई 


दर |] [ प्रवचन-रत्नाकर भाग १ 


सत्‌ स्वस्थानात्मज्ञतया परेषासात्मज्ञानामनुपासनाच्च न कदाचिदपि 
श्रुतपुर्वे न कदाचिदपि परिचितपूर्व न कदाचिदप्यनुभृतपूर्व च निर्मेल- 
विवेकालोकविविक्त केवलमेकत्वम्‌ । श्रत एकत्वस्य न सुलभत्वम्‌ ॥। 





है । वह जीवलोक, संसाररूुपी चक्र के मध्य में स्थित है, निरन्तर द्रव्य, 
क्षेत्र, काल, भव और भावरूप अनन्त परावतेन के कारण भ्रमण को प्राप्त 
हुआ है, समस्त विश्व को एकछत्र राज्य से वश करने वाला महा मोहरूपी 
भूत जिसके पास बैल की भांति भार वहन कराता है, जोर से प्रगट हुए 
तृष्णारूपी रोग के दाह से अंतरंग में पीड़ा प्रगट हुई है, आकुलित हो होकर 
मृगजल की भांति विपयग्राम को (इन्द्रिय विषयों के समूह को) जिसने 
घेरा डाल रखा है, और वह परस्पर आचार्यत्व भी करता है (भ्रर्थात्‌ दूसरों 
से कहकर उसी प्रकार अंगीकार करवाता है )। इसलिये कामभोग की 
कथा तो सबके लिये सुलभ है । किन्तु निर्मेल भेदझ्ानरूपी प्रकाश से स्पप्ट 
भिन्न दिखाई देनेवाला यह मात्र भिन्न आत्मा का एकत्व ही है, - जो कि 
सदा प्रगटरूप से अन्तरज्भ में प्रकाशमान है, तथापि कपायचक्र ( - कपाय- 
समूह) के साथ एकरूप जेसा किया जाता है, इसलिये अत्यन्त तिरोभाव 
को प्राप्त हुआ है ( - ढक रहा है ); वह, अपने में अनात्मज्ञाता होने से 
( - स्वयं आत्मा को न जानने से ) । और अन्य आत्मा को जानने वालों 
की संगति - सेवा न करने से, न तो पहले कभी सुना है, न परिचय में श्राया 

न कभी अनुभव में आया है, इसलिये भिन्न आत्मा का एकत्व सुलभ 
नहीं है । 

भावाथ :- इस लोक में समस्त जीव संसाररूपी चक्र पर चढ़कर 
पंच परावतेनरूप भ्रमण करते हैं। वहाँ उन्हें मोहकरमोदयरूपी पिशाच के ' 
द्वारा जोता जाता है, इसलिये वे विषयों की तृष्णारूपी दाह से पीड़ित 
होते हैं; और उस दाह का इलाज (उपाय ) इन्द्रियों के रूपादि विषयों को 
जानकर उनकी ओर दौड़ते हैं; तथा परस्पर भी विपयों का ही उपदेश 
करते हैं । इस प्रकार काम तथा भोग की कथा तो अनन्तवार सुनी, परिचय 
में प्राप्त की और उसी का अनुभव किया इसलिये वह सुलभ है । किन्तु सर्वे 
परद्वव्यों से भिन्न एक चेतन्यचमत्कारस्वरूप अपने आत्मा की कथा का 
ज्ञान अपने को अपने से कभी नहीं हुआ, और जिन्हें वह ज्ञान हुआ है 
उनकी कभी सेवा नहीं की; इसलिये उसकी कथा न तो कभी सुनी, न 
बह किया और न अनुभव किया, इसलिग्रे उसकी प्राप्ति सुलभ नहीं, 
दुर्लेभ है । 


समयसार गाथा ४ ] [ ६७ 


गाथा ४ पर प्रवचन 
सम्पूर्णा जगत ने कामभोग संबंधी बंध की कथा श्रनेकबार सुनी 
है, उसका अनेकबार परिचय भी प्राप्त किया है, तथा अनुभव किया है । 
काम अर्थात्‌ इच्छा और भोग श्रर्थात्‌ इच्छा का भोगना । इसप्रकार काम- 
भोग संबंधी कथा अर्थात्‌ इच्छा और इच्छाओं की पूर्ति सम्बन्धी भावों की 
कथा तो अनन्तवार सुनी है, अनुभवी है । 


झ्राचार्य जयसेन 'कामभोगबंधकथा' का श्रर्थ कामभोग संबंधी 
बंध की कथा न लेकर काम, भोग और बंध - इन तीनों की कथा लेते हैं । 
तथा 'काम' में स्पर्शन भर रसना इन्द्रिय के विषयों को तथा भोग! में 
प्राण, चक्षु और कर्ण इन्द्रिय के विषयों को लेते हैं । 


इसप्रकार की कामभोग की कथा श्रर्थात्‌ पंचेद्रिय के विषयों की 
कथा इस जीव ने अनन्तवार सुनी है, अनुभवी है और इसका परिचय 
प्राप्त किया है। राग की - विकल्पों की जीव को आदत पड़ गई है। 
आशय यह है कि राग का श्रनुभव-वेदन इसने अनन्तवार किया है, श्रतः 
वह इसे सुलभ है । 

मनुष्यपना इसे भ्रनन्तवार मिला है, यह कोई पहली बार नहीं मिला, 
क्योंकि जीव तो अनादि-अ्रनन्त है। इसमें कई बार तो दया, दान, पूजा 
आदि के शुभराग को तथा कई बार हिंसा, भूठ, चोरी आदि के अशुभराग 
को किया - इसप्रकार पृण्य-पाप के भावों की इसे आदत पड़ गई है । 
इसलिए कहते हैं कि रागभावों का होना और इनका भोगना सुलभ है, 
परन्तु राग से भिन्न भगवान आ्रात्मा का एकत्वपना कभी सुना नहीं, राग 
से भिन्न, निर्मेलपर्याय से भी पृथक्‌ अन्दर ज्ञायक तत्त्व पड़ा है - ऐसी 
वात कभी नहीं सुनी । सच्चिदानन्द प्रभु आत्मा राग से भिन्न है, वह राग 
के लक्ष्य से जाना नहीं जाता, किन्तु राग से भिन्न पड़कर निर्मलदशा में 
शुद्ध आत्मा जाना जाता है, ऐसी वात कभी नहीं सुनी, तो फिर परिचय 
में व अनुभव में तो कहाँ से आवे ? 

भगवान कुन्दकुन्दाचार्यदेव भावलिगी संत थे, भ्रतीन्द्रिय आनन्द का 
प्रचुर स्व-संवेदन करते थे। वे महाविदेह क्षेत्र में सीमंधर भगवान के 
पास गये थे। सीमंधर श्र्थात्‌ स्वरूप की पूर्णाता की सीमा को धारण 
करने वाले 'सीमंधरनाथ' के पास वे साक्षात्‌ सदेह गये थे, वहाँ केवली 
और श्रुतकेवली की वाणी सुनी थी । उन कुन्दकुन्दाचार्यदेव ते यह शास्त्र 
बनाया है। वे कहते हैं कि भिन्न आत्मा का एकपना भ्रर्थात्‌ पर से भिन्न, 


द्ृ८ ] [ प्रवचननरत्वाकर भाग १' 


राग से भिन्न और स्वभाव से अ्रभिन्न ऐसा एकपना इसने अनन्तकाल में 
नहीं सुना ] 

मुनिराज पद्मनंदी ने कहा है :- 

तत्प्रति प्रीतिचित्तेन येत्र वार्तापि हि श्रुता । 
निश्चितं स भवेज्धूव्यों भाविनिर्वाशभाजनम्‌ ।। 

अध्यात्म की, राग से भिन्न आत्मा की, वात भी जिस जीव ने प्रसन्न- 
चित्त से - रुचिपूर्वक सुनी है वह निश्चित ही भव्य है और भविष्य में 
मोक्ष का पात्र है। । 

यहाँ कहते हैं कि ध्र्‌ वस्वरूप भगवान श्रात्मा में एकपना स्वीकार 
कर एकाग्र होना - यह वात इसने कभी सुनी नहीं, राग और पर का 
लक्ष्य छोड़ कर श्र वस्वभाव में लक्ष्य करना, शुद्धात्मा में एकाग्रतारूप 
परिणमन करना - ऐसी -वात कभी नहीं सुनी । इसके परिचय में-भौर 
अनुभव में भी कभी नहीं आई । इस कारण उस एक श्रात्मा की प्राप्ति 
सुलभ नहीं है । 

इसने एक श्र वस्वभाव को दृष्टि का विषय नहीं बनाया, द्रव्य- 
पर्याय दोनों को दृष्टि का विषय मानना भ्रूल है। नियमसार में कहा है 
कि - अ्रन्तस्तत्वस्वरूप भगवान आत्मा शौर बहितेंत्व ऐसी निर्मेलपर्याय -- 
इन दोनों की मान्यता (श्रद्धा) यह व्यवहार-समकित है। दोनों को 
विषय करना राग है | (इससे जीव को राग ही उत्पन्न होता है )। व्यवहार- 
समकित यह रागरूप परिणाम है। दोपना जिसका विषय है, वह राग है 
और एकपना (निज ध्र्‌ वस्वभाव ) सम्यर्दर्शन का विषय है। यहाँ कहते 
हैं कि ऐसी एकपनेरूप परिणमन की बात श्रनन्तकाल में सुनी ही नहीं है, 
इससे यह सुलभ नहीं है। 


गाथा ४ की टीका पर प्रवचन 


समस्त संसारी जीवों को कामभोग की कथा एकपने के विरुद्ध 
होने से अत्यन्त विसंवाद को उत्पन्न करने वाली है। यह कथा इस जीव 
को पहले अ्रनंतवार सुनते में आ चुकी है, परिचय में आ चुकी है, और 
अनंतबार अनुभव में भी झा चुकी है। यहाँ समस्त जीवलोक लिया है, 
इसमें एकेन्द्रिय से लेकर पंचेन्द्रिय तक समस्त संसारी प्राणी आा गये हैं । 
काम अर्थात्‌ शुभाशुभ इच्छा का होना और भोग अर्थात्‌ इनका भोगना - 
इन सम्बन्धी बात जो एकपने के विरुद्ध है शोर झात्मा का अत्यन्त अहित 
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करने वाली है, सबने अनंतबार सुनी है। यहाँ सवजीवलोक में पृथ्वी, जल, 
अरग्ति, वायु, वनस्पतिरूप एकेन्द्रिय जीव भी आगये हैं । 


आलू के एक “राई बराबर टुकड़े में निगोद के जीवों के अ्रसंख्य 
झौदारिक शरीर हैं। एक-एक शरीर में अनंत निगोदिया जीव हैं । कहते हैं 
कि इन निगोद के जीवों ने भी राग की एकता की बात (कामभोग की 
बात) अ्रनंतबार सुनी है। किन्तु इनके तो कान ही नहीं, तो कंसे सुनी है ? 
भाई ! वे विकल्‍प का अनुभव करते हैं न ? एकेन्द्रिय जीवों के करोंन्द्रिय 
न होते हुए भी अनंतकाल से राग का वेदन (अ्रनुभवन) है। वे राग के 
साथ एकता का अनुभव करते हैं। इससे बंधकथा सुनी है, ऐसा कहा जाता 
है | श्रनादि से कितने ही जीव ऐसे हैं कि जो निगोद में पड़े हैं तथा कभी 
बाहर निकले ही नहीं हैं और निकलेंगे भी नहीं - ऐसे जीवों ने भी राग 
के एकत्व की बात सुनी है, क्योंकि वे राग का अनुभव एकत्वपने कर रहे 
हैं और उन्हें उसी का परिचय है । 


अहा ! इस राग के साथ एकत्व की बंधकथा विसंवांद करने वाली 
है, जीव का शत्यन्त अहित करने वाली है, श्रकथनीय दु:ख देने वाली है । 
राग विकल्‍प है-पुण्य का हो या पाप का; इसका करना और भोगना 
जीव को अत्यन्त दुःखदायक है, क्योंकि एकपने से विरुद्ध है। भ्रेरे ! तो 
भी अनादिकाल से जीव ने इसी बात को अनंतबार सुना है। भगवान 
आत्मा ध्रूवचैतन्‍्य और आनन्दस्वरूप है। इन्द्रियों की शोर भुकने का 
भाव कामभोग सम्बन्धी कथा है-मात्र दुःख की कथा है। यह पहले 
अनंतबार सुनने में आायो है, परिचय में श्रायी है, और अनुभव में भी 
ग्रायी है। राग से भिन्न भगवान थ्रू वत्रिकाली का लक्ष्य व वेदन होना 
चाहिए, वह वेदन कभी आया नहीं है । 

अरब विशेष कहते हैं कि वह जीवलोक केसा है ! संसाररूपी चक्र 
के बीच में स्थित है। जेसे चक्की के दो पाटों के बीच में दाना हो तो वह 
पिस जाता है; उसी प्रकार यह समस्त जीवलोक ग्रनादि से संसाररूपी चक्र 
अर्थात्‌ पुण्य व पाप दो भावरूपी पाटों के बीच पिस रहा है, दुःखी हो रहा है। 

समस्त संसारी जीव अनादिकाल से निरंतर द्रव्य-क्षेत्रकाल-भव- 
भावरूप पंचपरावतन में परिभ्रमण कर रहे हैं । 

द्रव्यपरावतंन अर्थात्‌ इस जगत में अनन्त जीवों से अन॑तानंत पुद्गल 
परमाणुओं का सम्बन्ध अनंतबार हो चुका है। शरीर के रजकरण मिट्टी 
(पुद्गल) के हैं, पैसा, धन, भवन इत्यादि - कर्मे-तोकर्म भी धूल (पुद्गल ) 
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के ही रजकण हैं । ये सव पुद्यल अनंतवार सम्बन्ध में आगये हैं। यह 
धन-सम्पत्ति, रूपवान शरीर, भवन इत्यादि का सम्बन्ध कोई नया नहीं है, 
अ्रपूर्व नहीं है। एकमात्र शुद्धात्मा की अनुभूति ही अपूर्व है। यद्यपि ऐसे 
भी अनंत पुद्गल हैं, जिनका सम्बन्ध शझ्राज तक इस जीव से नहीं हुआ; 
तथापि रागसहित होने से इस जीव में उन पुदुगल परमारुओं से सम्बन्ध 
करने की योग्यता वो है ही । इसी अपेक्षा यह कहा है कि सव पुद्गल 
अनंतवार सम्बन्ध में आये । 

तथा यह जीव अनंतवार क्षेत्रपरावतंन भी कर चुका है। चौदह 
राजू प्रमाण क्षेत्र है। उसके प्रत्येक प्रदेश में श्रनंतवार जन्मा और मरा है, 
प्रत्येक क्षेत्र में अनंतवार परिभ्रमण कर चुका है, भावपाहुड़ में श्राता है 
कि- हजारों रानियों को छोड़कर अनेकवार नग्तदिगम्बर मुनिपना घारण 
किया, ग्यारह अंग और नौ पूर्व पढ़ा, परन्तु आनंद के नाथ त्रिकाली 
भगवान आत्मा का अनुभव और दृष्टि नहीं की । द्रव्यलिंग धारण कर 
मुनिपना लेकर भी प्रत्येक प्रदेश में अनंतवार जन्म-मरण कर चुका है | 
जहाँ सिद्ध भगवान विराजते हैं, उस क्षेत्र में भी श्रनंतवार जन्मा-मरा है, 
कोई क्षेत्र वाकी नहीं है। इसप्रकार इस जीव ने अनंत क्षेत्रपरावतेन किये हैं । 


तथा जीवों ने निरंतररूब से अनंत कालपरावर्तेन किया है। 
कालचक के उत्सपेंशी और अ्वसर्पणशी - ऐसे दो भाग हैं । प्रत्येक दश- 
कोड़ाकोड़ी सागरोपम है । एक सागर असंख्य अरव वर्षो का होता है | 
इन उत्सपंणी, अवसर्पणी काल के प्रत्येक के प्रथम समय से लेकर क्रमशः 
प्रत्येक समय में जीव ने जन्म-मरण किया है| इसप्रकार एक-एक समय में 
जन्म-मरण करते हुये श्रनंतवार जन्मा और मरा है, परन्तु आत्मज्ञान और 
आत्मदर्शन क्या है, इसकी बात कभी नहीं सुनी । रुपया-पैसा अनंतवार 
आया और गया । यह रुपया-पैसा और धंधा-पानी की कथा तो दु:ख की, 
पीड़ा की कथा है। भाई ! तुमने निज की वात सुनी नहीं है। सर्वज्ञ 
परमात्मा जिसे आत्मा कहते हैं, उंसकी वात कभी सुनी नहीं है । भगवान 
आत्मा अतीन्द्रिय-आनन्द का कन्द है । पृण्य और पाप यह लाल छाल जैसे 
है। यह पुण्य-पापरहित आत्मा अतीन्द्रिय-आनंद का कंद है, इसे कभी 
सुना नहीं । जो सुनने लायक है, उसे नहीं सुना और जो सुनने लायक नहीं 
है, उसे सुना है। अरे ! रुपया तेरा कहाँ है? “रुपया मेरा है' - ऐसी 
मान्यता मूर्खों की है। जो जड़ है, वह जीव का कैसे हो सकता है? 
जो जड़ है, उसे कौन दे, कौन रखे और इसकी कौन रक्षा करे। इसका 
भरना, जाना, यह सब अपने आप होता है! जड़ की रक्षा जड़ से ही 
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होती है, इसमें आत्मा क्या करे ? ऐसी बात कभी सुनी नहीं। इससे 
प्रतिसमय जन्म-मरण सहित अनन्तकाल से दुःख में ही रखड़ रहा है। 

तथा जीव निरच्तरपने भ्रनंत भवपरावततन कर चुका है। मनुष्य, 
नारकी, देव और तियेज्च के भव अनंतवार धर चुका है । राजा, महाराजा, 
सेठ और करोड़पति के भव अ्रनंतवार मिले हैं। भाई ! ये सव भिखारी 
की तरह दुःखी है, क्योंकि इन्हें आत्मा के आनन्द की ख़बर नहीं है। 
भगवान सर्वजदेव ने आत्मा को श्रनंत आनन्द और शांति से भरा हुआ 
अनंतज्ञान लक्ष्मी का भंडार कहा है। परन्तु प्रभु ! तुझे तेरी लक्ष्मी की 
खबर नहीं है शोर बाहर दोड़ा-दौड़ी करके दुःखी हो रहा है! श्रह्म ! 
दुनियाँ मूर्ख है, आंत्मा को समझे विना मू्खे है। राग की और पुण्य की 
क्रिया मेरी है - ऐसा मानने वाला मूर्ख है। भरे ! श्रनंत-अनंत श्रनाकुल 
आनन्द की मूर्ति भगवान आत्मा है, इसकी खबर नहीं; श्र यह करो, वह 
करो, ऐसी पुण्य-पाप करने की वात अनादि से सुन-सुनकर अनंतभव के 
कष्ट सहे हैं । भाई ! निगोद के दु:ख की कथा तो कौन कह सकता है ? यह 
राग की कथा, बंध की कथा, आत्मा का अत्यन्त अहित करनेवाली है । 

इसी प्रकार जीव को भ्रनंत भावपरावर्तन हुए हैं। शुभ श्ौर भ्रशुभ- 
भावरूपी भावपरावतंन अनंतवार हो गये हैं । दया, दान, ब्रत, तप, पूजा, 
भक्ति आदि शुभभाव जीव ने अ्रनंतवार किये हैं। एकेन्द्रिय को भी 
शुभभाव होते हैं। इसप्रकार दया, श्रहिसा आदि के शुभभाव और 
कमाना, परिग्रह रखना, विपय-वासना आदि पापभावोंरूप परावतंन 
जीव ने अ्रनंतवार किये हैं । ऐसा पंचपरावतंनरूप अनंत परावतेनों को 
लेकर जीव का चार गति में परिभ्रमण होता रहा है। इससे संसारचक्र की 
चक्की में पिस रहा है, दुःखी हो रहा है । 

अरब कहते है कि - समस्त विश्व को एकछत्र राज्य से वश में करने 
वाला बड़ा मोहरूपी भूत उससे बेल की भांति भार ढुलाता है। जिसका 
राज्य होता है उसका सिक्का चलता है। यहाँ परमात्मा कहते हैं कि 
एकेन्द्रिय से लकर सव संसारी अज्ञानी जीवों में मिथ्यात्वहूपी विपरीत 
मान्यता का सिक्का चल रहा है। मिथ्यात्व का एकछंत्र राज्य विश्व में 
चल रहा है। हजारों रानियों को छोड़कर नग्न दिगम्बर साधु हुआ, 
किन्तु श्रन्तर में शुद्धच्ान को ग्रहण नहीं किया, मिथ्या श्रभिमान करके 
भ्रमणा के वश्न हुआ है। एकछत्र राज्य से वश करनेवाली विपरीतश्रद्धा 
अर्थात्‌ पर में सावधातीरूप बड़े मोह के भूत के आधीन हुआ है | ऐसे मोह 
के भूत के पास यह जीव बैल की भाँति भार ढ़ो रहा है । 
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नया बैल (बछड़ा) हो तो गाड़ी के जूड़े के नीचे आसानी से 
नहीं भ्राता, उसे निकासना पड़ता है, किन्तु श्रभ्यास होने के बाद बैल भट 
से जूड़े के नीचे आजाता है। उसीप्रकार जीव को अनादि का अभ्यास - 
झादत पड़ गई है। 'हमें स्त्री-बच्चे पालना चाहिए, हमें व्यवहार पालना 
चाहिए, धंधे में ध्यान रखना चाहिए'-इसप्रकार निरन्तर पर-सन्मुख 
होकर राग-हेष किया करता है। आानंदस्वरूप भगवान श्रात्मा के प्रति 
रुचि करने के बदले अनेक प्रकार के पुण्य-पापों के भावों में अ्ठक कर 
बेल की तरह भार ढ़ोता है, राग-द्वेष का बोभ ढ़ोता है । वीतरागी संत 
उन्हें करुणा करके मार्ग बताते हैं । 

पुण्प-पाप के विकल्पों की एकता में बेल की तरह बोझा ढोता है। 
पाँच-पच्चीस लाख रुपया (धुल) हो, उसे रखना, संभालना, देना-लेना, यह 
सब मुफ्त की मजूरी है; मोहरूप भूत यह सब मजूरी कराता है। पाप 
करके स्त्री-पुत्र को पालता है, लड़के-लड़कियों की शादी करता है। भाई ! 
यह तो बीतरागी संतों की बात है, जो जगत को जाहिर करती है कि यह 
मोहरूपी भूत जगत के जीवों को बेल की भांति जोतता है, और उस 
मोह-भूत के जोर से प्रगट हुए तृष्णारूपी रोग के दाह से अन्तरंग में पीड़ा 
प्रगठट हुई है, उससे भ्रधीर होकर मृग-जल की भांति विषयों के चक्कर 
लगाता है । मोहवश भ्रमण में पड़कर “यह चाहिए, वह चाहिए - 
ऐसा तृष्णारूपी रोग तुझे हुआ है। इस तृष्णारूपी रोग से तू श्रत्यन्त 
पीड़ित है । यह पीड़ा की दाह तुझे जलाती है । विषयों की जलन से बचने 
के लिए इन्द्रियों के विषयों की तरफ दौड़ता है। तृष्णारूपी रोग की 
पीड़ा सहन नहीं होने से आकुल-व्याकुल होकर स्पशे, रस, गंध, वर्ण, 
और शब्द - इन विषयों की ओर दौड़ता है, विषयों में ही जाने का दुःसाहस 
करता है । परन्तु भ्रे ! रे! ! ये विषय तो मृग-जल जैसे हैं । 

जेसे खारी जमीन में सूर्य की किरणों पड़ें तो वे पानी जेसी दीखती 
हैं; पानी है नहीं, मात्र दीखता है; उसीप्रकार पंचेन्द्रियों के विपय रम्य 
हैं नहीं, मात्र रम्य दीखते हैं। इसप्रकार यह पंचेन्द्रियों के विषय तो मृग- 
जल जैसे हैं, देखने मात्र के रम्य हैं। “इसे जानलू, इसे खालूँ, इसे सुनलूँ, 
इसे भोगलू, स्त्री, मकान इत्यादि का भोग करलूँ - इसप्रकार एक साथ 
विषयों के समूह में कूद पड़ता है । 

अहा ! सत्तर-सत्तर वर्ष की श्रायु बीत गई, जिसमें राग-द्वेष, पुण्य- 
पाप के विकल्पों की मजूरी ही इसने को है। करोड़पति और अरबपति 
मनुष्य बड़े भारी तृष्णारूपी रोग की दाह को शान्त करने के लिए मृग- 
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जल की भांति विषयों का सेवन करते हैं, परन्तु उनमें कुछ भी सुख नहीं 
मिलता । 

तथा वे जीव परस्पर आचाय॑त्व भी करते हैं अर्थात्‌ एक-दूसरे को 
समभाते हैं, शिक्षा देते हैं कि - “तुम को ऐसा करना दिए बेसा करना 
चाहिए, स्वास्थ्य का ध्यान रखना चाहिए, लड़कों-बच्चों को पढाना 
चाहिए, पालन-पोषण करना चाहिए, उनकी शादी वगैरह करनी चाहिए, 
धंघे-पानी से लगाना चाहिए श्रादि | व्यवहार में तो सब करना चाहिए 
न? धर्म तो वृद्धावस्था में करेंगे । भ्रभी तों हमको अपना कर्त्तव्य पूरा 
करना चाहिए” ,-इत्यादि प्रकार से परस्पर आचायपना करते हैं । 

इन जीवों को मिथ्यात्वरूपी भ्रमणा हो रही है । जैसे - बघूला में 
उड़ता हुआ तिनका उड़कर कहाँ जा पड़ेगा - इसकी खबर नहीं है; उसी- 
प्रकार संसार में रखड़ते जीव मरकर कौआा, कुत्ता श्रादि न जाने किस 
पर्याय में चले जायेंगे ? अरे ! चौरासी के श्रवतार कर-करके जीव दुःखी 
हो रहे हैं, दुःख में पिल रहे हैं । 

अन्दर आनंद का नाथ स्वयं लवालब सुख से भरा है, उसकी ओर 
आज तक नजर नहीं की । आनन्द के सागर प्रभु परमात्मा की ओर दृष्टि 
नहीं की, तथा कामभोग की कथाएं ही श्रनंतकाल से अनन्तबार सुनीं, 
उन्हीं का वार-बार परिचय किया, उन्हीं का अनुभव भी किया, - इससे 
काम-भोग-बंधन की कथा सबको सुलभ है । 

कामभोग की कथा अ्रनन्तवार सुनी - ऐसा कहकर विषय सम्बन्धी 
राग की, राग के भोगने की कथा अ्रनन्तवार सुनी,-ऐसा कहा है। 
विपयभोग का श्रर्थ श्रकेला काम-भोग नहीं है, क्योंकि जीव स्त्री के 
शरीर को नहीं भोगता, शरीर तो हाड़-मांस-चमड़ा है, वह तो अ्रजीब है, 
जड है; इसे जीव इष्ट मानकर राग करता है, वह राग का अनुभव करता 
है, राग को ही भोगता है, शरीर को नहीं । मेसूरपाक बगेरह जीव नहीं 
खाता, वह क्रिया तो जड़ की है। उसके ऊपर लक्ष्य जाता है, उस लक्ष्य 
रूप राग को जीव भोगता है । जड़ को कैसे भोगे ? आत्मा तो अरूपी है, 
रूपी को वह किस प्रकार भोगे ? अरे ! रे ! ! कभी सुना नहीं । जैसे कुत्ता 
सूखा हाड चवाता है और उसकी डाढ़ में से खून निकलता है, तब वह 
ऐसा मानता है कि हाड्‌ में से खून निकलता है; उसीप्रकार अज्ञानी लड्डू, 
दाल-भात खाता है, वहाँ श्रपने राग का स्वाद आता है, पर ऐसा मानता 
है कि लड़डू-भात आदि में से स्वाद आता है। क्या भोगा जाता है, उसकी 
उसको खबर नहीं है । उसने कभी आत्मा की बात सुनी ही नहीं है । 
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अरे ! यह प्रवचन सुनने की जो इच्छा है, यह भी विपय है। इसकी 
प्रीति में रक जाता है, वह भी विषय है। भाई ! गंभीर बात है। यह 
तो अध्यात्म की कथा है । यहां जीव की भूल क्या है और यह कंसे होती 
है यह वताते हैं। एकेन्द्रिय से लेकर पंचेन्द्रिय तक जीव, देव, सेठिया, 
करोड़पति आदि जो सब धूल के धनी कहलाते हैं, उन सब ने राग की 
बातें सुनी हैं, और राग को ही भोग रहे हैं । इससे यह तो सबको सुलभ 
है, परन्तु राग से भिन्न सहज शुद्ध आत्मा का एकपना सुलभ नहीं है । 

निर्मल भेदज्ञानरूप प्रकाश से स्पष्ट भिन्न देखने में श्राता हुआ 
आत्मा का एकपना ही सुलभ नहीं है | देखो ! राग से भिन्न और परलक्ष्यी 
ज्ञान से भी भिन्न और अपने से अभिन्न - ऐसा आत्मा का एकपना निर्मेल 
भेदज्ञानरूप प्रकाश से स्पष्ट भिन्न देखने में श्राता है। इस जीव ने पर- 
लक्ष्यी ज्ञान श्रनन्तवार किया है, किन्तु इससे आत्मा का एकपना भिन्न नहीं 
दीखता । ग्यारह अंग और नौ पूर्व का ज्ञान है, वह भी परलक्ष्यी ज्ञान है । 
राग और पर का लक्ष्य छोड़कर स्वद्रव्य के ध्येय व लक्ष्य से जो भेदज्ञान 
होता है, इस भेदज्ञान से आत्मा का एकपना दिखाई देता है । जैसे - प्रकाश 
में ही वस्तु स्पष्ट दीखती है; उसीप्रकार भेदज्ञान प्रकाश में श्रात्मवस्तु 
स्पष्टरूप से भिन्न दिखाई देती है। निर्मल भेदज्ञान प्रकाश से हम आत्मा 
का एकपना स्पष्ट देखें -यह मुद्दे की वात है। भाई ! इसके अतिरिक्त 
सिर्फ दया पालो, भक्ति करो, व्रत करो, आदि सब थोथा है, व्यथे है 

अहो ! यह एकत्व-विभक्त श्रात्मा स्वभाव से सदा ही प्रगटरूप में 
अन्तरंग में प्रकाशमान है, वह भेदज्ञानरूप प्रकाश से ही दिखाई देता है। 
आनंद का नाथ चेतन्य-चमत्कार प्रभु अन्दर में प्रकाशमान है ।' उसको 
भेदज्ञान प्रकाश से देखने की कभी दरकार नहीं की । अन्दर में चकचकाट 
करती हुई इस आत्मवस्तु का एकपना, कषायचक्र के साथ एकरूप जेसा 
होने से, अत्यन्त तिरोभूत हो रहा है, ढक रहा है, दया-दान-भक्ति आदि 
शुभविकल्पों और हिसादि अशुभविकल्पों में एकरूप मानता हुआ भगवान 
आत्मा का एकपना ढक गया है । 

अहाहा ! भेदज्ञान प्रकाश से स्पष्ट देखगे में आता है, ऐसी अन्तरंग में 
चकचकाट करती ज्ञानरूपी प्रकाश की मर्ति; असंख्य प्रकार के शुभांशुभ 
विकल्पों के साथ एकरूप जैसी मानने में आने से, ढक गई है, राग की 
एकत्ववुद्धि से यह दृष्टि में नहीं भ्रांती है । ह 
राग के विकल्प और परलक्ष्यी ज्ञान ही मेरी चीज है - ऐसी मान्यता 

के कारण ज्ञायक प्रकाशमान चैतन्यज्योति ढक गई है। अपनी झात्मा ' के 
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जान का अभाव होने से अन्दर प्रकाशमान चैतन्य-चमत्कार वस्तु पड़ी है 
उसे कभी जाना नहीं, भ्रनुभव किया नहीं । अपनी भ्रात्मा का एकत्व नहीं 
जानने से, आत्मा के ज्ञाता सन्‍्तों की संगति नहीं करने से, पर से भिन्न 
आत्मा का एकत्व कभी सुना नहीं, परिचय किया नहीं, और अनुभव में 
भी आया नहीं। आत्मज्ञ सन्‍्तों ने राग से व परलक्ष्यी ज्ञान से भिन्न 
आत्मा का एकत्व कहा, परन्तु वह इसने माना नहीं; इससे ऐसा कहने में 
आया कि इस जीव ने उनकी संगति व सेवा नहीं की । गुरु ने जैसा भ्रात्मा 
का स्वृहप कहा वसा इसने नहीं माना, परन्तु वाह्य प्रवृत्ति में जीव रुक 
गया । दया, दान, ब्रत, तप, भक्ति इत्यादि के शुभराग में धर्म मानकर 
जीव रुक गया है । 
भाई ! जैसा लोक मानते हैं, उससे मुक्ति का मार्ग विल्कुल भिन्न है । 
सम्यर्दर्शन और उसका विपय, जिससे जन्म-मरण का अन्त आता है, यह 
वात जगत की मान्यता से सर्वथा जुदी है। दिगम्वर संतों ने और केवलियों 
ने जो कहा है, उसे सुना है, परन्तु माना नहीं है। इसकारण संगति नहीं 
की, ऐसा कहते हैं। सुनने को तो मिला है, क्योंकि अ्रनंतवार समवशरण 
में गया है। समवशरणा में भ्रर्थात्‌ त्रिलोकीनाथ देवाधिदेव अरहंत परमात्मा 
की धर्मसभा-जहाँ इन्द्र और एक भवावतारी पुरुष, बाघ और सिंह 
आदि बेठे रहते हैं, वहाँ श्रनंतवार गया । परन्तु केवली के समक्ष भी 
कोरा रह गया, क्योंकि केवली भगवान ने जैसा शुद्धात्मा भिन्न .बताया, 
वसा नहीं माना । भगवान की दिव्यध्वनि का- सार जो शुद्धात्मा - वह 
श्रभिप्राय में ग्रहरा नहीं किया। मात्र द्रव्यक्रिया का अभिप्राय ग्रहण करके 
द्रव्यसंयम पालने में मग्न हो गया । ऐसा द्रव्यसंयम पाल कर श्रनंतवार 
नवमें ग्रेवेयक का देव हुआ । छहढाला में भ्राता है :- 
मुनिनश्नत धार अ्रनंतबार प्रीवकक उपजायो। 
पे लिज आात्मज्ञान बिना सुख लेश न पायो॥॥ " 
द्रव्यसंयम पालने का भाव तो शुभभाव था | उससे स्व का ऋद्धि- 
धारी देव हुआ, परन्तु वहाँ से पीछे गिरा । वाह्यसंयम भले पाला, परल्तु - 
आत्मज्ञान बिना किचित्‌ भी सुख नहीं मिला, भवश्रमण से नहीं छूटा । 


गाथा ४ के भावार्थ पर प्रवचन 
इस लोक में एकेन्द्रिय से लेकर पंचेन्द्रिय तक के सब मिथ्यादृष्टि- 
जीव संसाररूपी चक्रपर चढ़कर पंचपरावतेंनरूप भ्रमण करते हैं। श्रनादि 
से पुण्य-पापरूपी भावकर्म में लग रहे हैं। भ्नंत परावतेन में यह्‌ शरीरादि- 
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रूप पृदयल ज5 संयोग ने झा गया है। प्रत्येक छेत्र में अनेकवार 
रूप पुदुंघल अनेकबार संबाग ने झा गया हू अत्वक क्षद्र म असकदार 
5 >> ली लिन - >ब में धअमनन्‍्त सन्‍्म-मरख किया है 
उऊन्‍म ले-लेकर नर चका है। प्रत्येक्त काल में अनन्त जन्म-मरखणा किया है । 
ध्डड 
9७७4 का #? 





| के का झ्स -. पांच: परादर्तनरूप + अमरा दे न्नें 
शुत्तन नाव भा अवतयवार कर चुका हू्‌। इस >परादततेवबूप र्ः्‌ ्ते 
उल्दा मसान्यदारूप 





3 झा: | >अकनन-ल्यधक. जात अनन. 
मोहकर्म का उदयरूप पिशज्लाउ-चूत जोत रहा है 
् ब् 























गन न >> आशानल उस एकत्वरूप नर जता 

निध्यात्व से, अपना स्राद चहा जानन स्तन, रहघ्म के एकत्दहप जात मे जुत्त 

उ्ससे >> >> दिययों तप्मारल्प दाह ज> अज2 रह्रा मु जद डे अंडा 

है । उससे बह विघया च्ही दुष्साह्प दाह स्त जज रहा हू । यह चुनू, यह 
चाजऊँँ न्‍्ज अन्‍> ओजजजर नल्‍थर ऑच्ौफरी घद्र स्पर्ण उन स्ल्ज्े सा >> श्ज्ज्ज पे >> पर्यों 
चउाऊ, यह चख, यह सच, बहू स्व कंह -एुद्ध पात्र इच्दया क विपय 

द् ७४ ६४ 

सी त तथ्तारूय अरिनि ० ० अन्दर न्ट्ल्च्न्ज ब्नअ्टर हे उस दाह का इ्न्द्रियं कल 

दंग तप्पाल्य अाब्च सू अन्दर जल रहा हुं। उचत्द दाह का इलत्ज इनच्द्रया 
>> ६ विषय हैं - ऐसा जानकर अपने उपयोग को उस तरफ जोइता है। उन 
के विषय हू -- एसा जानकर उपयान का उस्त तरफ ऊजाइता हुं। उने 








मी अपने व्ड् रे ऐसा करना चाहिए स्प्य्डाा बिना स्>ू चलेगा 

करता हूं। अपन का एसा करता चाहए, इद्धक किए बिना कसे चलेगा 

अपन द॑ अभी संसारी 5 एक च्यरे को पररस्यत उपलेएा ऋषरते हे 
पन तो अर्ी संसारी हैं- ऐसा इक-दुच्र का परस्तन उपदण ऋरत हू । 


परन्तु कोई अ्नन्तर-स्वभाव में जाने की वात नहीं करते । 


अज्ञानी जीव विषव-भोग और राग की ही कथा करते हैं। एक 
कार >- 





कहता है, दूसरा समर्थ करदा है, हुंकार भरता है ! 
न्द्ज [<8। रद; है +<5प च््् छठ श््ु ३5६ ७ प्‌ पड 


७ [] 


हज मय जी कम 2 बत्ती मी. दिपयों जक' भोगना व दफन. हक 
इसप्रकार दिघदा का इच्छा आर इपया का सागना > व काम तथा 
[७] 








ज््स प्रीग डी 0 दनपटनमक, जीवों बे उसी 5. पिचिंस 

साय का कथा तो जौोवों ने अनन्तदार छुच है, परिचय मे लो है, आर 
झनभदी भी है इसलिए ड््क्ाचक जे 

चिसदा भाई हू, इसालए सुदन हु | 





प्रद्रव्पों >> नल समत्कानस्डरूप न आत्मा का 
परन्तु परद्वव्या क् भिन्न चदन्य-चमत्कारस्दहप अपन आत्मा क 








एक 
क््ल्ि 2००वीत नहीं ड्ल्ड्ल्ज ईडडिज >्य+ ्श्थ्लज. आय पुठ्फों >क अभय संगति मु कभी ्प 
जान कंदा चहा हुआ । जन्‍हू बह ऊान हुआ, उन पृरुज्त का सनति कम 
नहीं झ्ट्> अर्वाद ज््+ क््द्रा मिल. जन क उ+ माना ८ माना मा 
चहा का, त्रदात्‌ सता थे कहा उच्च सुदा, पर अन्दन में झाचा नहां। नान 
7 >-] इससे ब्न् विज आहत अभी जल टी कहा ऊजायमा । इसप्रकार 
चहा, इचदच वाच्तचद तो चुदवा हवा नहा - श्ह दह्वा कहा जायना । इसप्रकार 








कृञ्ां 


बिक. 


ञ्स् 

सलभ नह - राजपाट देवपद - यह तो अनंतवार मिला 

सुलभ नहीं हैं। राजपाट और देवपद् - यह तो अनंतवार निला, 
] 


समयसार गाथा 2 


श्रत एवेतदुपदश्येते - 
त॑ एयत्तविहृत्तं दाएहं अ्रप्पणो सबविहवेण । 
जदि दाएज्ज पमाणं चुक्केज्ज छल॑ रण घेत्तव्वं ॥ ५ ॥। 
तमेकत्वविभक्तः दर्शयेहमात्मनः स्वविभवेन-। 
यदि दशशयेयं प्रमाणं स्खलेयं छल न गृहीतव्यम्‌ ॥॥५॥। 


इह किल सकलोड्रासिस्यात्पदसुद्रितशब्दब्नह्मोपासनजन्मा समस्त- 
विपक्षक्षोदक्षमातिनिस्तुषयुवत्यवलंबनजन्सा. निर्मेलविज्ञानघनांतनिमग्न- 
परापरगुरुप्रसादीकृतशुद्धात्मतत्वानुशासनजन्सा. भश्रनवरतस्यंदिसुन्दरानंद- 
मुद्रितामंदसंविदात्मकस्वसंवेदनजन्सा च यः कश्चनापि समात्मनः स्वो 





प्रव आचार्य कहते हैं कि इसीलिये जीवों को उस भिन्न भ्रात्मा का 
एकत्व बतलाते हैं :- 


दर्शाउं एक विभक्त को, श्रात्मा तने निज चिभव से । 
दर्शाउं तो करना प्रमाण, न छल ग्रहो स्खलना बने ॥॥ ५ ॥। 


गाथायें :- [तं] उस [एक्ट्वविभक्त'] एकत्वविभक्त आत्मा को 
[भ्रहं] मैं [भ्रात्मचः] आत्मा के [स्वविभवेन] निजवैभव से [दर्शये] 
दिखाता हूँ; [यदि] यदि मैं [दर्शयेयं] दिखाऊँ तो [प्रसाणं] प्रमाण 
(स्वीकार) करना, [स्खलेयं] और यदि कहीं चूक जाऊँतो [छलं] छल 
[न] नहीं [गहीतव्य॑] ग्रहरा करना । 

टीका :- आचाये कहते हैं कि जो कुछ मेरे श्रात्मा का निजवैभव है, 
उस सब से मैं इस एकत्वविभक्त आत्मा को दिखाऊँगा, ऐसा मैंने व्यवसाय 
(उद्यम, निर्णय) किया है । मेरे श्रात्मा का वह निजवैभव इस लोक में 
प्रगट समस्त वस्तुओं का प्रकाशक है, और 'स्यात्‌” पद की मुद्रावाला जो 
शब्दब्रह्म - श्रहेन्‍्त का परमागम है, उसकी उपासना से उसका जन्म हुआ 
है। ('स्यात्‌' का अर्थ 'कथंचित्‌' है भ्र्थात्‌ किसी प्रकार से किसी श्रपेक्षा 
से कहना । परमागम को शब्दब्रह्म कहने का कारण यह है कि - अहंन्त 
के परमागम में सामान्य धर्मों के - वचनगोचर समस्त धर्मों के नाम आते 
हैं और वचन से अगोचर जो विशेषधर्म हैं उनका अनुमान कराया जाता 


७८ ] [ प्रवचन-रत्नाकर भाग १ 


विभवस्तेन समस्तेनाप्ययं तमेकत्वविभक्तमात्सानं दर्शयेहमिति बद्धव्यव- 

सायोस्सि । कितु यदि दर्शयेयं तदा स्वयमेव स्वानुभवप्रत्यक्षेण परीक्ष्य 

प्रमाणीकत्तंव्यम्‌ । यदि तु स्खलेयं तदा तु न छलग्रहराजागरूक भेवितव्यम्‌ ।। 
है; इसप्रकार वह सर्ववस्तुओं का प्रकाशक है, इसलिये उसे स्वेव्यापी कहा 
जाता है, और इसीलिये उसे शब्दब्रह्म कहते हैं ।) समस्त विपक्ष - अन्य- 
वादियों के द्वारा गृहीत सवेथा एकान्तरूप नयपक्ष के निराकरण में समर्थ 
अतिनिस्तुष निर्वाध युक्ति के अवलम्बन से उस निजवेभव का जन्म हुश्रा 
है। और निर्मल विज्ञानघन पआत्मा में अ्रन्तनिमग्न (अ्रन्तर्लीन ) परमगुरु - 
सर्वेज्ञ़देव और अपरगरु - गणाधरादिक से लेकर हमारे गरुपयेन्त, - उनके 
प्रसादरूप से दिया गया जो शुद्धात्मतत्त्व का अनुग्रहपूवक उपदेश तथा 
पूर्वाचार्यों के अनुसार जो उपदेश है उससे निजवभव का जन्म हुआ है । 
निरन्तर भरता हुआ - स्वाद में आता हुआ जो सुन्दर आनन्द है, उसकी 
मुद्रा से युक्त प्रचुरसंवेदनस्वरूप स्वसंवेदन से निजवेभव का जन्म हुआ है। 
यों जिस-जिसप्रकार से मेरे ज्ञान का वेभव है उस समस्त वेभव से दिखाता 
हूँ । मैं जो यह दिखाऊं तो उसे स्वयमेव अपने अनुभव-प्रत्यक्ष से परीक्षा 
करके प्रमाण करना; और यदि कहीं अक्षर, मात्रा, श्रलंकार, युक्ति श्रादि 
प्रकरणों में चूक जाऊँ तो छल ( दोष ) ग्रहण करने में सावधान मत 
होना । शास्त्रसमुद्र के बहुत से प्रकरण हैं, इसलिये यहाँ स्वसंवेदन रूप श्रर्थ 
प्रधान है; इसलिये अ्रर्थ की परीक्षा करनी चाहिए । 


भावाये :- आचाये आगस का सेवन, युक्ति का अवलंवन, पर और 
अपर गुरु का उपदेश ओर स्वसंवेदन - यों चार प्रकार से उत्पन्न हुए अपने - 
ज्ञान के वेभव से एकत्वविभक्त शुद्ध आत्मा का स्वरूप दिखाते हैं। 
हे श्रोताओं ! उसे अपने स्वसंवेदन-प्रत्यक्ष से प्रमाण करो; यदि कहीं 
किसी प्रकरण में भूल जाऊं तो उतने दोष को ग्रहरा मत करना । कहने का 
आशय यह है कि यहाँ अपना अनुभव प्रधान है; उससे शुद्ध स्वरूप का 
निश्चय करो । 


गाथा ५ पर प्रवचन 


भगवान कुन्दकुन्दाचायंदेवः कहते हैं कि पर से भिन्न और स्व से 
एकत्वरूप इस आननन्‍्दसूर्ति भगवान आत्मा को मैं निजवेभव से दिखाता 
हूँ, जो दिखा सक॑ तो स्वानुभव से परीक्षा करके प्रमाण करना, मात्र ऊपर- 
कपर से हाँ मत करना। स्व-संवेदनज्ञान द्वारा प्रत्यक्ष अनुभव करके 


् 


समयसार गाथा ४ | [ ७६ 


स्वीकार करना, ऐसा कहा है । यह आत्मा पूर्णानन्‍न्द का नाथ स्वभाव से 
एकत्वरूप है, राग से विभक्त है; उसे तू स्व-संवेदनज्ञान की पर्याय द्वारा 
जान | स्व-संवेदन ज्ञानेन परीक्ष्य, ऐसा कहा- इसका अर्थ है कि जो 
द्रव्यस्वभाव है, उसे स्व-संवेदनजञान से अनुभव करके प्रमाण करना, मेरे 
कहने से मत मान लेना । आचायें कहते है कि इसे मैने स्वयं जाना है। 
भगवान ने कहा है, इसलिए कहता हूँ - ऐसा नहीं, परन्तु स्व-संवेदन अनु भव 
से आत्मा को मैंने जाना है। यह हम तुभे वताते हैं, इसलिए तू भी भ्रनु भव 
द्वारा प्रमाण करना । 


पूर्गानन्‍्द का नाथ अभेद वस्तु है, पर्याय उसका स्वीकार करती.है 
कि यह निजपरमात्मा है। समयसार गाथा ३२० में (झ्राचार्य जयसेन 
की टीका में) झ्राता है कि -पर्याय ऐसा जानती है कि 'सकलनिवारण- 
अखण्डएकप्रत्यक्षप्रतिभासमय अविनश्वरशुद्धपारिणामिक परम भाव- 
लक्षण निज परमात्म-द्रव्य वह ही मैं हूँ ।' ऐसा वस्तु का यथार्थ स्वीकार 
स्व-संवेदनज्ञान से ही होता है । 

ओर कहते हैं कि-यदि कही चूक जाऊं तो छल ग्रहण नहीं 
करना । अनुभव में तो चूक नहीं है, परन्तु भाषा में, छुंद में या व्याकरण 
में कहीं कुछ कम-बढ़ आाजाय तो, छल ग्रहण कर भ्रर्थ का अ्रनर्थ मत कर 
बैठना । हम जो कहना चाहते हैं, उस भाव को ध्यान में रखकर सही 
अ्र्थ-भाव ग्रहण करना, शब्दों को नहीं पकड़ना । वस्तु के निर्णय करने 
में स्व-संवेदन प्रधान है, उससे ही भगवान पूर्णानिन्‍्द का नाथ स्व-संवेदन में 
में आ्राता है । इस रीति से तू प्रमाण करना । 


गाथा ५ की टीका पर प्रवचन 


आचार्य कहते हैं कि जो कुछ मेरा आत्मा का निजवेभव है, उस 
सबसे मैं यह एकत्वविभक्त आत्मा दर्शाऊँगा । वाल-तच्चे, पैसा-मकान, 
धन-दौलत - ये सव आत्मा का वैभव नहीं है । अन्दर पुण्य-पाप के भाव 
होते हैं, वह भी आत्मा का' वेभव नहीं । त्रिकालीध्रूव ज्ञायक के अव- 
लम्बन से मेरी निर्मल पर्याय में मुझे जो वीतरागता प्रगठ हुई है, यह मेरा 
निजवैभव है। इस निजवैभव से मैं स्वभाव से ्रभिन्न और विभाव से 
भिन्न भगवान श्रात्मा को दिखाऊँगा - ऐसा मैंने व्यवसाय किया है, उद्यम 
. किया है, प्रयत्न किया है, निश्चय किया है । 
मंगल भगवान वीरो, मंगल गौत्तमो गणी । 
मंगल कुन्दकुन्दाद, जैन धर्मोस्तु मंगल ॥ 


घ० ] [ प्रवचन-रत्नाकर भाग १ 


यहाँ मंगलाचरण में प्रथम तीर्थकरदेव, दूसरे गणशधरदेव और तुरंत 
ही तीसरे स्थान पर कुन्दकुन्दाचार्यदेव हैं। वे ऐसा कहते हैं कि मेरे आत्मा 
में निजवेभव प्रगट हुआ है । इस वैभव से मैंने स्व से एकत्व और पर से 
विभक्त आत्मा को बताने का निश्चय किया है । 

मेरे आत्मा का निजवेभव कसा है ? इस लोक में समस्त वस्तुओं 
को प्रकाशित करने वाला और स्थात्‌ृपद की मुद्रावाला जो शब्दत्रह्म 
अहुन्त का परमागम - उसकी उपासना से जिसका जन्म है। ग्रंथ प्रारंभ 
करते हुए स्वयं को जो निजवेभव प्रगट हुआ है, उसका निमित्त कौन था, 
ऐसा कहते हैं। त्रिलोकीनाथ सर्वेज्ञदेव अ्रहेन्त परमात्मा ने झ्रोंघ्वनि - दिव्य- 
ध्वनि द्वारा जो उपदेश किया, उसके अनुसार परमागम की रचना हुई, 
उस परमागम की उपासना से तनिजवैभव प्रगट हुआ है। भगवान की वाणी 
को शब्दब्रह्म कहते हैं, क्योंकि वह ब्रह्मस्वरूप पूर्ण आनन्द का नाथ भगवान 
श्रात्मा को बताने वाली है। वह शब्दब्रह्म स्थातृपद की मुद्रावाला है 
और लोक में प्रगट समस्त वस्तुओं का प्रकाश करनेवाला है । 


अरहंत के परमागम में सामान्यधर्म-वचनगोचर सर्व धर्मों के नाम 
आते हैं - अस्तित्व, वस्तुत्व, ज्ञान, दर्शन, आनंद इत्यादि धर्मों के नाम 
आते हैं। और वचन से अ्रगोचर जो विशेष धर्म हैं, उनका अनुमान करने 
में आता है। इसप्रकार वह सर्व वस्तुओं के स्वरूप का प्रकाशक है, इसलिए 
सर्वव्यापी कहा जाता है। इससे भगवान के परमागम को शब्दब्रह्म 
कहते हैं । 

'स्थात्‌! पद की मुद्रावाला शब्दब्नह्म है। स्थात्‌ अर्थात्‌ कथंचित्‌ 
किसी अपेक्षा से कथन करना। भगवान की वाणी भनेकान्तस्वरूप वस्तु 
को किसी अपेक्षा से कथन करती है, उसे 'स्थात' पद की मुद्रा कहते हैं । 
भगवान सबको जानते हैं, इसलिए स्वेब्यापी कहलाते हैं-आऔर वाणी 
सर्वे तत्त्वों को कहने वाली है, उससे उसे शब्दब्रह्म कहा जाता है। आचार्य 
कहते हैं कि मुक्के जो वैभव प्रगट हुआ, इसमें यह शब्दब्रह्म रूपी परमागम 
निमित्त है, भ्रन्य वादियों की वाणी इसमें निमित्त नहीं हो सकती । 


और कंसा है मेरा निजवैभव ? सर्वंथा एकान्तरूप नयपक्ष के 
निराकरण में समर्थ, अतिनिष्तुष निर्वाधयुक्ति के अवलम्बन से निजवैभव 
भरगट हुआ है। इसने सम्यक्युक्ति से एकान्तपक्ष का खण्डन करके उसका * 
निराकरण कर दिया है, तथा सर्वश्देव की वाणी द्वारा निरूपित्त वीतराग 
मार्ग को ग्रहण कर लिया है । 


समयसार गाथा ५ ] [ 5१ 


कुन्दकुन्दाचार्य के समय से लगभग १०० वर्ष पूर्व श्वेताम्बरमंत 
निकल चुका था। दिगम्बर सनातनमत में से जुदा पड़कर नया श्वेताम्बर 
मत प्रारंभ हुआ है। हमसे कितने ही लोग समन्वय की बातें करते हैं । 
किन्तु समन्वय किसके साथ करें ? भाई ! हमको किसी के साथ बैर-विरोध ? 
नहीं है, सब भगवान आत्मा हैं, हमको तो सबसे मैत्री है। परन्तु पर्याय 
में जो भूल है, उसे बरावर समझना चाहिए । 


आचार्य कहते हैं कि निर्वाधयुक्ति के श्रवलम्बन से हमने एकांतवादी 
अ्रन्यमतों का निराकरण कर दिया है । अर्थात्‌ एकान्तवाद सत्यमार्ग नहीं 
है, कल्पित है, ऐसा निरंय करके हमने यथाथथ अनेकान्तरूप वीतरागमार्गे 
को धारण किया है। इसप्रकार हमको निजवैभव प्रगट हुआ है। 


झौर वह कंसा है निजवैभव ? - निर्मेल विज्ञानघन आत्मा में 
निमग्न परम सर्वज्ञदेव तथा अपरगुरु गणधरदेव से लेकर हमारे गुरुपर्यन्त - 
सभी के द्वारा दिये गये प्रसादस्वरूप शुद्धात्मतत्त्व के भनुग्रहपूर्वक उपदेश से 
मेरे निजवभव का जन्म हुआ है । 


अहाहा ! क्‍या टीका है! सर्वज्ञदेव से लेकर हमारे गुरुपयेन्त- 
सभी शुद्ध विज्ञानस्वरूप भ्रात्मा में श्रन्तनिमग्न अर्थात्‌ विशेषनिमर्न थे । 
हमको ऐसा ज्ञान हुआ, और ऐसा भान वतंता है। दूसरों को सम्यर्दर्शन 
हुआ, इसका पता नहीं चलता - ऐसा कुछ लोग कहते हैं, किन्तु यह बात 
सही नहीं है । क्योंकि कुन्दकुन्दाचार्य स्वयं कहते हैं कि विज्ञानघन आत्मा 
में हमारे गुरु अन्तरनिमग्न थे। उन आ्रात्मज्ञानी गुरु के प्रसादरूप उपदेश के 
निमित्त से हमारे निजवैभव का जन्म हुआ है । 


भगवान श्रीकुन्दकुन्दाचारयदेव दो हजार वर्ष पूर्व भरतक्षेत्र में हुए थे, 
वे सदेह महाविदेह क्षेत्र में भगवान सीमन्धर स्वामी के समवशरण में गये 
थे। महाविदेह क्षेत्र में भगवान सीमन्धर स्वामी भ्रभी भी अरहंतपद में 
विराजमान हैं, उनकी ५०० धनुष की काया व कोड़ पूर्व की भायु है; उन 
सीमन्धर परमात्मा की सर्देव दिव्यध्वनि खिरती है। वहाँ संवत्‌ ४६ में 
कुन्दकुन्दाचाययं गये थे, आठ दिन वहाँ रहे थे, वहाँ भगवान की वाणी 
सुनकर भरतक्षेत्र में आये। यहाँ श्राकर शास्त्र बनाये। समयसार की 
रचना करते हुए वे कहते हैं कि - मैं एकत्वविभक्त आत्मा बताऊंगा । 
पर से पृथक्‌ तथा स्व से एकत्व-ऐसा भगवान आत्मा निजवेभव से 
वताऊँगा । * 


घर ] [ प्रवचन-रत्तनाकर भाग है 


अन्तरभात्मा सतचिदानन्द प्रभु सिद्धसममान विराजता है। समयसार 
नाटक में कहा है :- 
चेतनरूप अ्रनूष श्रमुरति, सिद्ध समान सदा पद मेरो । 
सोह महातसम झ्ातम॒ अंग, कियो परसंग महातम घेरो ॥॥ 
आत्मा चेतन्यरूप आनन्दधन है। आत्मा शरीर, मन, वाणी से तो 
भिन्न है ही, किन्तु पर्याय में दया, दान, भक्ति आदि के विकल्प उठते हैं, 
उनसे भी भिन्न है और अपने स्वभाव से अभिन्न है। ऐसे आत्मा में 
अन्तनिमग्न होने से जो अ्रनुभव प्रगट होता है, वह सम्यग्दर्शनादिरूप 
धर्म है । 
आचार्यदेव कहते हैं कि पर से भिन्न आत्मा का मुझे स्वाद आया 
है, श्रनाकुल आननन्‍्दरस के पिण्ड आत्मा में निमरन होने पर मुभे भ्रतीन्द्रिय 
आनन्द का संवेदन हुआ है; मैं ऐसे श्रपने निजवेभव से एकत्वविभक्त 
आत्मा का स्वरूप बताता हूँ । उसे तुम राग से पृथक्‌ होकर अपने आनन्द- 
स्वरूप का अनुभव करके प्रमाण करना, तभी धर्म होगा । 


अरे ! अनंतकाल से चौरासी में अ्रवतार लेते-लेते नवमें ग्रेवेयक के 
भी ग्रनन्तमव धारण किये हैं। भ्रतन्‍्तवार नग्न दिगम्वर मुनि हुआ। 
बारह-बारह मास के उपवास आदि क्रिग्राकाण्ड करके नवमें ग्रेवेयक गया, 
परल्तु भ्रन्तर अनु भवपूर्वक वस्तुस्वरूप को समझा नहीं, उसे यथार्थ माना 
नहीं । राग की क्रिया से मेरा स्वरूप भिन्न है, ऐसा भान नहीं किया, - 
इससे आनन्द का स्वाद नहीं झाया । 

सवेरे प्रवचन में प्रश्त उठा था कि बारहवें गुणस्थान तक श्रशुद्ध- 
नय है तो अशुद्धनय के स्थान में शुद्धोपयो गरूप धर्म कहाँ से आया ? 

शुद्धनय की पूरणंता केवलज्ञान होने पर होती है। इस सम्बन्ध में 
श्री प्रवचनसार की गाथा १८१ (जससेनाचार्य की टीका) में तीन बोलों से 
स्पष्टीकरण आया है । 

(१) 'शुद्धात्म अवलम्बनत्वात्‌'-त्रिकाली ज्ञायकस्वरूप प्र वश्नमात्मा 
के अवलम्बन से शुद्धोपयोगरूप धर्म पर्याय में प्रगट होता है । 

(२) 'शुद्धध्येयत्वात्‌' - अशुद्धनय भले बारहवें गुणस्थान तक हो, 
पूर्ण शुद्धता भी भले भ्रभी न हुई हो; किन्तु जहाँ पूर्णानंद शुद्ध को ध्येय 
बनाकर पर्याय प्रगट हुई, वहाँ शुद्धोपयोगरूप धर्म होता है । 

(३) शुद्धसाधकत्वात्‌' - शुद्धोपपोग जो त्रिकाल है- उसका 
साधन करने पर पर्याय में शुद्धोपपोगरूप धर्म प्रगट होता है । 


समयसाह गाथा ५ | पं ८३ 


बारहवें गुणस्थान के नीचे भ्रशुद्धनय का स्थान है, तो भी शुद्ध का 
आलम्बन, शुद्ध का ध्येय और शुद्ध का साधकपना होने से शुद्धोपयोगरूप 
वीतरागी पर्याय प्रगट होती है । 


सम्पग्दशेन-ज्ञान-चारित्र ये वीतरागी पर्यायें हैं और यही धर्म है । 
वीतरागी पर्याय का नाम जैनधर्म है, धर्म कोई बाड़ा या सम्प्रदाय नहीं | 
वस्तु का स्वरूप ही ऐसा है । अरे ! अनंतकाल में सम्यर्दर्शन और इसका 
ध्येय क्या है ? यह लक्ष्य में नहीं लिया । 

आचार्यदेव कहते हैं कि शुद्ध चेतन्यधन आत्मा को दृष्टि में लेकर 
उसे - ध्येय और साधन बनाने से हमको शुद्धोपयोगरूप धर्म हुआ है, 
पर्याय में निराकुल शान्ति और आनन्द प्रगट हुआा है। वह हमारा निज- 
वैभव है। ऐसे निजवैभव से मैं आत्मा बताता हूँ, उसे तुम भ्रनुभव करके 
प्रमाण करना, स्वीकार करना । 


झौर वह निजवैभव कैसा है? कहते हैं कि निरंतर भरता हुश्रा, 
आ्रास्वाद में आ्राता हुआ, सुन्दर भ्रानन्‍्द की मुद्रावाला प्रचुर स्व-संवेदन, 
उससे जिसका जन्म हुआ है । आचायें कहते हैं- भ्रह्म ! झ्रात्मा श्रनाकुल 
आतनन्दरस से भरा हुआ है, उसमें एकाग्र होने से सुन्दर आनन्द का स्वाद 
आता है । जैसे- पहाड़ से पानी भरता है, वैसे हीं झात्मा में एकाग्र होने 
पर अतीन्द्रिय आनन्द आ्राता है। श्राबाल-गोपाल सब के भ्रन्दर पूर्ण 
आनन्द का नाथ भगवान आत्मा बिराजता है। उसकी दृष्टि करते ही 
पर्याय में आनन्द भरता है, उसका नाम धर्म है । 


ग्रज्ञानी जीव मौसम्मी वगैरह का स्वाद लेकर ऐसा कहते हैं कि 'हमने 
मौसम्मी का स्वाद लिया', परन्तु यह स्वाद तो जड़ है. जड़ का स्वाद त्तो 
आत्मा में श्राता ही नहीं है, किन्तु उसके ऊपर लक्ष्य करके राग का स्वाद 
लेता है, यह अ्रधर्म का स्वाद है। श्रज्ञानी शब्द, रस, गंध वर्ण, स्पश का 
लक्ष्य करके विषय को मैं भोगता हूँ - ऐसा मानता है । परन्तु कोई भी पर 
को भोगता ही नहीं है, राग को उत्पन्न करता है और उस राग को ही 
भोगता है । विषय का आनन्द तो रागरूप है, और राग का अनुभव वहूं 
जहर का अ्रनुभव है। कुन्दकुन्दाचार्य ने मोक्ष अधिकार की (गाथा 
३०६) में शुभराग को विषकु भ भ्र्थात्‌ जहर का घड़ा कहा है। ज्ञानी को 
भी अशुभ से बचने के लिए शुभराग आता है, परन्तु यह सब हेय है । 


अहो ! देवाधिदेव जिनेन्द्रदेव की वाणी को भेलकर भगवान का 
आरार्डा, था होकर कुन्दकुन्दाचार्य घोषणा करते हैं कि भगवान का माल यह 
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है । निरन्तर भरता हुआ, आ्रास्वाद में आता हुआ, सुन्दर आनन्द की छाप 
वाला, प्रचुर स्वसंवेदनस्वरूप संवेदन वह हमारा निजवेभव है-चारित्र है । 
श्रहो ! धर्म की मुद्रा क्या ? तो कहते हैं कि जैसे नोट (रुपया) पर मुद्रा 
(मुहर) मुख्य है; उसीप्रकार अतीन्द्रिय आनन्द में भूमता दिगम्बर संतों 
का कहा हुआ वीतरागमार्ग अपूर्वे है। उनका रचा हुआ यह शास्त्र ही 
परमागम है | 
सम्यग्दर्शन में राग से भिन्न और स्वभाव से अभिन्न एकत्वविभक्त 
आत्मा की दृष्टि होती है, वहाँ भी अतीन्द्रिय आनन्द का स्वाद अल्प मात्रा 
में होता है । चौथे गुणस्थान में अ्रतीन्द्रिय आनन्द का स्वाद अल्प आता है 
और पाँचवें गुणस्थानवर्ती श्रावक को वह स्वाद विशेष आता है, तथा 
मुनियों को तो प्रचुर स्व-संवेदन होता है श्र्थात्‌ अधिक घना आनन्द आता 
है। आचार्य कहते हैं- ऐसे प्रचुर आनन्द की मुद्रावाले चारित्ररूप धर्मं से 
मेरे निजवेभव का जन्म हुआना है । 


इसप्रकार जैसा मेरा ज्ञान का वैभव है उस समस्त वेभव से मैं आत्मा 
दिखाता हुँ। जो दिखा सकूँ तो स्वयमेव अपने अनुभव-प्रत्यक्ष से परीक्षा 
करके प्रमाण करना। आचारयंदेव जिन्नासु श्रोता से कहते हैं कि पुण्य- 
पापों के भावों से भिन्न और अपने स्वरूपचैतन्य से श्रभिन्न एकत्वविभक्त 
आत्मा को मैं सर्ववेभव से बताता हूँ, उसे तुम प्रत्यक्ष अनुभव करके 
प्रमाण करना । हमने कहा है, इसलिए ठीक है, ऐसा मत मान लेना । 
किन्तु अन्दर में जो 'शुद्ध, वुछ, चेतन्‍्यघन, स्वयंज्योति, सुखधाम' - ऐसा 
आत्मा विराजता है उसका स्वानुभव-प्रत्यक्ष से निश्चय करना । उससे ही 
तुमको सुख होगा, मोक्ष होगा । समयसार नाटक में कहा है :- 


अनुसव चिन्तामरिंग रतन, श्रनुभव है रसकूप | 
अनुभव मारग सोक्ष को, अनुभव सोक्षस्वरूप ॥ - 
हमारा वेभव तो हमारे पास रहेगा । उससे तू राग से भिन्न पडकर 
स्वयं अपनी ही शान्ति और आनन्द का प्रत्यक्ष वेदन करके प्रमाण करना, 
उससे तुझे धर्म होगा । आठ वर्ष की वालिका भी अन्तरस्वभाव का भान 
करके ऐसा अनुभव कर सकती है । 


धर्म तो आत्मानुभव की चीज है, भाई ! कोई जीव प्रभावना में 
करोड़ों रुपया ख्चे करे, लाखों मन्दिर बनवाए, इससे उसे धर्मं हो जायगा, 
ऐसा नहीं-है। उस मन्दिर निर्माण के समय राग मंद करे तो शुभभाव 
होने से पुण्य-बन्ध हो, किन्तु धर्म नहीं होता है। मन्दिर बनने की. क्रिया 
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तो जड़परमाणुओं से होती है, वह आ्रात्मा नहीं कर सकता, हाँ श्रात्मा 
यह कर सकता है कि -पुण्य-पाप से भिन्न पड़कर श्रन्तर-अनुभव से 
अनाकुल शान्ति और आनन्द अनुभव करे, और यही निश्चयधर्म है। 
व्यवहार करते-करते निश्चय होगा, यह बात भंठी है । 
अरे ! यह बात सुनने को भी नहीं मिलती है तो अन्दर अनुभव 
कैसे करे, कहाँ से करे, धर्म बहुत दुलंभ वस्तु है। भाई ! क्रियाकांड तो 
अनंतबार किया, उससे वह सब तो सुलभ हो गया, परन्तु राग से भिन्न 
होकर चेतन्यमुर्ति आनन्दस्वरूप में आरूढ होना महादुलंभ है । 
अब कहते हैं - जो कहीं ग्रक्षर, मात्रा, भ्रलंकार, युक्ति श्रादि प्रकरण 
में चूक जाऊँ तो छल (दोष) ग्रहण करने में सावधान नहीं रहना । शास्त्र- 
समुद्र में बहुत प्रकरण होते हैं, यहाँ तो स्व-संवेदनरूप अर्थ की मुख्यता 
है, इसलिए श्रर्थ की परीक्षा करना । 
हमको तो स्वानुभव की वात बताना है। तू व्याकरण में निष्णात हो 
और तेरे लक्ष्य में कोई व्याकरण सम्बन्धी भूल आ जावे तो तू वहाँ श्रटकना 
नहीं । शास्त्र के बहिलेंक्ष्यीज्ञान और पण्डिताई के साथ अनुभव का कोई 
सम्बन्ध नहीं है। शास्त्र की पण्डिताई जुदी चीज है और स्व-संवेदनज्ञान 
जुदी चीज है। “यह भूल है,' 'वह भूल है, - ऐसे पण्डिताई के घमण्ड में 
झटक जायगा तो तेरा बुरा होगा । यहाँ तो भगवान शरात्मा अनादिकाल से 
जो पुण्य-पाप का ही वेदन करता है, वह मिथ्यात्वभाव है। उसके स्थान 
पर स्व-संवेदन करके स्वरूप के अनुभव करने की मुख्यता है । 
पं० बनारसीदासजी ने समयसार नाटक में कहा है :- 
वस्तु विचारत ध्यावते, मन पावे विश्वाम। 
रस स्वादत सुख ऊपजे, श्रनुभव ताको नाम | 
. अहा ! वस्तु यानी आत्मा ! ! जो अतीन्द्रिय आनन्द का नाथ है, 
उसका विचार करने से, ध्यान करने से, मन अनेक विकल्पों के कोलाहल - 
से विश्राम पाता है, शान्त हो जाता है, और अतीन्द्रिय आनन्द का स्वाद 
आता है-उसे आत्मानुभव कहते हैं, वह सम्यग्दर्शन हैं, धर्म है। ऐसे ' 
अनुभव से वस्तु का निश्चय करने की मुख्यता है, शास्त्र के बहिलेक्ष्यी 
ज्ञान का यहाँ काम नहीं है । 
अहो ! आाचार्यदेव अ्रमृतचंद्र ने टीका में अमृत वर्षाया है। ऐसी 
अनुभव-अ्रमृत की अदुभुत बात सुने नहीं, स्वाध्याय करे नहीं, और बाह्य 
क्रिया आचरण करने से धर्म होगा, ऐसा मानकर बाह्य क्रियाकाण्ड का 
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व्यवहार करे, किन्तु उससे भव-अ्मण नहीं मिटता। भाई ! धर्म का 
पंथ, अनुभव का पंथ जगत से जुदा है । 


गाथा ४ के भावा्थ पर प्रवचन 


आचायेदेव कहते हैं कि हमने श्रागम का सेवन किया है। भगवान 
सर्वज्ञदेव की परम्परा से चली आई जिनवाणी की सेवा करने से हमारा 
ज्ञानवैभव प्रगट हुआ है। दूसरे प्रकार से कहें तो हमारे सम्यग्दशेनादि 
प्राप्त करने में परम्परा से सर्वज्ञदेव की वाणी का निमित्त है। श्ज्ञानी 
की वाणी के निमित्त से सम्यर्दर्शन नहीं होता । श्रन्य सम्प्रदाय का आगम 
वीतराग की वाणी नहीं है । सर्वज्ञ से परम्परागत सनातन सत्य दिगम्बर 
पंथ चला आा रहा है, वही सत्य है। सम्यग्दर्शन में निम्नेन्थ दिगम्बर गुरुश्रों 
की वाणी निमित्त बनती है। किसी के प्रति बेर-विरोध की यह बात नहीं 
है| परन्तु जिससे दृष्टि विपरीत हो श्रर्थात्‌ जिससे श्रद्धा विपरीत होने का 
भय हो उसका ज्ञान यथार्थ करना चाहिए । यह तो पहली बात हुई । 


दूसरी बात यह है कि हमने युक्ति का अवलम्बन लिया है। इससे 
वीतरागदेव क्या कहते हैं ? विरोधी अ्रन्यमत वादी क्‍या कहते हैं ? इसका ' 
निर्णय युक्ति के अवलम्बन से किया है। सत्य क्या है.? इसका युक्ति हवारा 
हमने सच्चा निर्णय किया है । 

तीसरे हमको परम्परा गुरु का उपदेश मिला है । सर्वेज्देव परमगुरु 
और गणधरदेव श्रपरगुरु - उनके प्रसादरूप उपदेश के निमित्त से हमारा 
आत्मवेभव प्रगट हुआ है । ; ' 

चौथे अतीन्द्रिय आनन्द की छापवाला प्रचुर स्व-संवेदन होने से, 
ज्ञायक ध्रवस्वरूप आत्मा के प्रत्यक्ष अनुभव द्वारा हमें जानवैभव प्रगट 
हुआ है । ; 

इसप्रकार चार तरह से उत्पन्न हुए अपने ज्ञान' के वेभव से मैं एकत्व- 
विभक्त शुद्ध श्रात्मा का स्वरूप दिखाता हूँ। हे श्रोताओं ! तुम अपने 
स्व-संवेदन प्रत्यक्ष से उसे प्रमाण, करना। कहीं किसी व्याकरणादि के 
प्रकरण में भूल जाऊं तो दोष (छल) ग्रहण नहीं करना । यहाँ अनुभव 
की प्रधानता है। अतः शुद्धस्वरूप का निश्चय करो, ऐसा अभिप्राय है| 





समयसार गाथा ६ 
को5सो शुद्ध आत्मेति चेत्‌ - 


रण वि होदि अप्पमत्तो सर पमत्तो जाणगो दु जो भावो । 
एवं भणंति सुद्धखणादो जो सो दु सो चेव ॥६॥। 
नापि भवत्यप्रमत्तो न प्रमतो ज्ञायकस्तु यो भावः। 
एवं भरांति शुद्ध ज्ञातो यः स तु स चेव ॥६॥१ 
यो हि नाम स्वतःसिद्धत्वेनानादिरनंतो नित्योद्येतों विशदज्यो- 
तिर्शायक एको भावः स॒ संसारावस्थायासनादिबंधपर्यायनिरूपणया 
ओरोदकवल्कमंपुद्गलेः सममेकत्वेपि द्रव्यस्वभावनिरूपणया दुरंतकषाय- 
चक़ोदयवैचित्रयवशेन प्रवत्तमानानां पुण्यपापनिवंत्तकानामुपात्तवेश्वरूप्यारां 


अब यहाँ प्रश्न उठता है कि ऐसा शुद्ध आत्मा कौन है, जिसका 
स्वरूप जातना चाहिए ? इप्तके उत्त रस्वहूप गाथासूत्र कहते हैं :- 
नहिं अ्रप्रमत्त प्रमत्त नहिं, जो एक ज्ञायक भाव है। 
इस रोति शुद्ध कहाय भ्ररु, जो ज्ञात वो तो वो हि है ॥६॥। 
गाथार्थ---[यः तु] जो [ज्ञायकः भावः] जायक भाव है वह 
, [पअ्रप्रमत्तः भ्रपि] अप्रमत्त भी [न भवति] नहीं भौर [न प्रमत्तः | भ्रमत्त 
भी नहीं है; [एवं] इसप्रकार [शुद्ध] इसे शुद्ध [सखति] कहते हैं; 
[चयः] और जो [ज्ञातः] ज्ञायकरूप से जात हुआ [सः तु] वह तो 
[स एव] वही है, अन्य कोई नहीं । 
टीका :- जो स्वयं अपने से ही सिद्ध होने से (किसी से उत्पन्न हुआा 
न होने से), श्रनादि सत्तारूप है, कभी विनाश को प्राप्त न होने से भ्रनन्‍्त 
है, नित्य उद्योतरूप होने से क्षशिक नहीं है और स्पप्ट प्रकाशमान ज्योति 
है, ऐसा जो ज्ञायक एक “भाव: है, वह संसार की अवस्था में अनादि 
बन्धपर्याय की निरूपणा से (अपेक्षा से) क्षीर नीर की भांति कर्मपुद्गलों 
के साथ एकरूप होने पर भी, द्रव्य के स्वभाव की अपेक्षा से देखा जाय तो 
दुरन्‍्त कपायचक्र के उदय की (-कभाय समूह के भ्रपार उदयों की) 
विचित्रता के वश से प्रवत्तेमान पुण्य-पाप को उत्पन्न करत वाल समस्त 
अनेकरूप णुभागुभ भाव, उनके स्वभावरूप परिणमित नहीं होता (ज्ञायक- 
भाव से जड़भावरूप नहीं होता) इसलिए वह अ्रमत्त भी नहीं है श्ौर 
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शुसाशुभभावानां स्वभावेनापरिणमतात्प्रमत्तो5्प्रभत्तश्च॑ न भवति | एप 
एवाशेषद्रव्यांतरभावेभ्यो भिन्नत्वेनोपास्यमानः शुद्ध इत्यभिलप्यते। न 
चास्य ज्ञेयनिष्ठत्वेन ज्ञायकत्वप्रसिद्ध: दाह्मनिष्ठदहनस्थेवाशुद्धत्वं, यतो हि 
तस्थासवस्थायां ज्ञायकत्वेन यो ज्ञातः स स्वरूपप्रकाशनदशायां प्रदीपस्येब 
कत्‌ कमंरो रनन्‍्यत्वात्‌ ज्ञायक एवं । 





अप्रमत्त भी नहीं है; वही समस्त अन्य द्रग्यों के भावों से भिन्नरूप से 
उपासित होता हुआ 'शुद्ध कहलाता है 

और जेसे दाह्य (- जलने योग्य पदार्थ) के- आकार होने से श्रग्नि 
को दहन कहते हैं तथापि उसके दाह्मकृत अशुद्धता नहीं होती, उसीप्रकार 
जेयाकार होने से उस “भाव' के ज्ञायकता प्रसिद्ध है, तथापि उसके ज्ञेयक्रृत 
अशुद्धता नहीं है; क्‍योंकि ज्ञेयाकार अवस्था में जो ज्ञायकरूप से ज्ञात हुआ 
वह स्वरूपप्रकाशन की (स्वरूप को जानने की ) अ्रवस्था में भी, दीपक की 
भांति, कर्त्ताकर्म का अ्रनन्यत्व (एकता) होने से ज्ञायक ही है-स्वयं जानने 
वाला है इसलिए स्वयं कर्त्ता और अपने को जाना इसलिए स्वयं ही कर्म 
है। (जंसे दीपक घटपटादि को प्रकाशित करने की अवस्था में भी दीपक 
है, और अपने को-अपनी ज्योतिरूप शिखा को प्रकाशित करने की भ्रवस्था 
में भी दीपक ही है, अन्य कुछ नहीं; उसीप्रकार ज्ञायक का समझना 
चाहिए ।) ; 

भावार्थ :- अशुद्धता परद्रव्य के संयोग से आती है। उसमें मूल द्वव्य॒' 
तो अ्रन्य द्रव्यरूप नहीं होता, मात्र परद्रव्य के निमित्त से अवस्था मलिन 
हो जाती है। द्रव्यदृष्टि से तो द्रव्य जो है वही है, और पर्याय (अवस्था) 
- दृष्टि से देखा जाये तो मलिन ही दिखाई देता है । इसीप्रकार आत्मा 
का स्वभाव ज्ञायकत्वमात्र है; और उसकी अवस्था पुदुगलकर्म के निमित्त, 
से रागादिरूप मलिन है, वह पर्याय है । पर्यायदृष्टि से देखा जाये तो वह 
मलिन ही दिखाई देता है और द्रव्यदृष्टि से देखा जाय तो ज्ञायकत्व तो 
ज्ञायकत्व ही है; यह कहीं जड़त्व नहीं हुआ | यहाँ द्रव्यदृष्टि को प्रधान 
करके कहा है। जो प्रमत्त-अप्रमत्त के भेद हैं वे परद्रव्य की संयोगजनित 
पर्याय हैं। यह अंशुद्धता द्रव्यदृष्टि में गौण है, व्यवहार है, अभृतार्थ है, 
असत्यार्थ है, उपचार है। द्रव्यदृष्टि शुद्ध हैं, अमेद है, निश्चय है, भूतार्थ 
है, सत्यार्थ है, परमार्थ है। इसलिए आत्मा ज्ञायक ही है; उसमें भेद नहीं 
हैं इसलिये वह प्रमत्त-अप्रमत्त नहीं है। 'ज्ञायक' नाम भी उसे ज्ञेय को 
जानने से दिया जाता है; क्‍योंकि ज्ञेय का प्रतिविम्व जब भलकता है तब 
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ज्ञान में वेसा ही अनुभव होता है। तथापि उसे ज्ञेयकत अशुद्धता नही है, 
क्योंकि जैसा ज्ञेय जान में प्रतिभासित हुआ वैसा ज्ञायक का ही अ्रनुभव 
करने पर ज्ञायक ही है। यह जो मैं जानने वाला हूँ सो मैं ही हूँ, अन्य कोई 
नहीं - ऐसा अपने को अपना अ्रभेदरूप अनुभव हुआ तव इस जाननेरूप क्रिया 
का कर्त्ता स्वयं ही है, और जिसे जाना वह कर्म भी स्वयं ही है। ऐसा एक 
जायकत्व मात्र स्व्रयं शुद्ध है।- यह शुद्धनय का विषय है। भश्रन्य जो 
परसंयोगजनित भेद हैं वे सव भेदरूप अशुद्धदृव्याथिकनय के विषय हैं । 
अशुद्धदव्याथिकनय भी शुद्धद्रव्य की दृष्टि में पर्यायाथिक ही है इसलिये 
व्यवहारनय ही है ऐसा आशय समभना चाहिए । 


यहाँ यह भी जानना चाहिए कि जिनमत का कथन स्याह्वादरूप है, 
इसलिए अशुद्धनय को सर्वेथा असत्यार्थ न माना जाये; क्‍योंकि स्याह्माद 
प्रमाण से शुद्धता और अशुद्धता-दोनों वस्तु के धर्म हैं और वस्तुधर्म वस्तु 
का सत्त्व है; अन्तर मात्र इतना ही है कि अशुद्धता परद्रव्य के संयोग से 
होती है! श्रशुद्धनय को यहाँ हेय कहा है क्योंकि अशुद्धनय का विषय 
संसार है और संसार में झात्मा क्लेश भोगता है; जब स्वयं परद्वव्य से 
भिन्न होता है त्व संसार छूटता है और क्लेश दूर होता है । इसप्रकार दुःख 
मिटाने के लिये शुद्धनय का उपदेश प्रधान है। अशुद्धनय को असत्यार्थे 
कहने से यह न समझना चाहिए कि आकाश के फूल की भांति वह वस्तुधर्म 
सर्देथा ही नहीं है, ऐसा सर्वथा एकान्त समभने से मिथ्यात्व होता है; 
इसलिए स्याह्ाद की शरण लेकर शुद्धनय का आलम्बन लेना चाहिए। 
स्वरूप को प्राप्ति होने के बाद शुद्धनय का भी श्रालम्बन नहीं रहता । जो 
वस्तुस्वरूप है वह है-यह प्रमाणादृष्टि है। इसका-फल वीतरागता है। 
इसप्रकार निश्चय करना योग्य है । 

यहाँ, (ज्ञायकभाव) प्रमत्त-अप्रमत्त नहीं है ऐसा कहा है। वह 
गुरास्थानों की परिपाटी में छट्ठे गुशस्थान तक प्रमत्त और सात्तवें से लेकर 
अप्रमत्त कहलाता है। किन्तु यह सब गुसास्थान अशुद्धनय की कथनी में है; 
शुद्धनय से तो आत्मा ज्ञायक ही है। - 


गाथा ६ पर प्रवचन 

जो ज्ञायकभाव है, वह अप्रमत्त भी नहीं है और प्रमत्त 2 नहीं है । 

इसप्रकार इसे शुद्ध कहा है; तथा जो ज्ञायकरूप से जानने में आया, वह 
तो वही है, दूसरा कोई नहीं । 


कु] 
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ज्ञायकमाव त्रिकाल एकरूप स्वभावभावरूप है उसे यहाँ परम- 
परिणामिकभाव न कहकर ज्ञायकभाव कहा है, उसका कारण यह है कि 
परिणामिकभाव तो सर्व द्वव्यों में है; पर जानना, जानना, जानना - ऐसा - 
जो सामान्यज्ञायकभाव है, वह एक जीव द्रव्य में ही है। वह ज्ञायकभाव 
अप्रमत्त नहीं है तथा प्रमत्त भी. नहीं है, श्रर्थात्‌ पहले से चौदह गुणस्थान 
तक की समस्त पर्यायें इसमें नहीं हैं । 

प्रमत्त और शअप्रमत्त यह तो पर्याय के भेद हैं और ये अशुद्धनय के 
विषय हैं । पहले से छठे गुणस्थानपयेन्त की पर्यायें प्रमत्त हैं और सातवें से 
चौदहवें गुणस्थान तक की पर्यायें अप्रमत्त हैं। इसमें श्रव कौनसी पर्याय 
बाकी रह गई ? भगवान आत्मा इन सभी प्रमत्त व अंप्रमत्त पर्यायों के 
भेद से रहित शुद्धनयस्वरूप एक ज्ञायकभाव है। ११वीं गाथा में इसे ही 
भूतार्थ कहा है। श्रहो ! जो दृष्टि का विषय है श्र्थात्‌ सम्यक्दर्शन का 
विषय है वह ज्ञायकभाव अप्रमत्त नहीं है और प्रमत्त भी नहीं है; इसप्रकार 
इसे शुद्ध कहा है । 

तथा जो ज्ञायकपने जाना-वह तो वही है, दूसरा कुछ नहीं । 
यहाँ ज्ञायक को जाननेवाली पर्याय की वात की है । ज्ञायक को जाननेवाली 
पर्याय ज्ञायक की स्वयं की है, इस पर्याय का कर्ता वह स्वयं ही है । ज्ञान 
की पर्याय ज्ञेय अथवा निमित्त का कार्य नहीं है। स्वयं ज्ञायकभाव 
जो पर्याय में जाना गया, उसमें भले ही ज्ञेय का ज्ञान हो; किन्तु यह 
ज्ञान ज्ञेय का कार्य नहीं है, स्वयं का ही कार्य है । 

अहाहा ! ! भगवान, तू अनादि-अनंत नित्यानन्दस्वरूप एक पूरण 
ज्ञायकभाव है, जिसमें पर्याय का - भेद का अभाव है। परद्रव्य, परद्रव्य 
का भाव तथा कर्म के उदयादि का लक्ष्य छोड़कर जब दृष्टि ज्ञायक 
त्रिकाली पर गई, तब परिण॒ति शुद्ध हुई । इस शुद्ध परिणमन में ज्ञायक 
शुद्ध है, ऐना जाना - इसी को शुद्ध है, ऐसा कहा । खाली शुद्ध है, शुद्ध है, 
ऐसा कहना मात्र से कुछ नहीं होता, इस ज्ञायकभाव को जानना, 
अनुभावना, यह सर्वेसिद्धान्त का सार है। 

पंडित श्री दोलतरामजी ने कहा है :- 

लाख बात की-बात यही निश्चय उर लाझो.॥ 
तेरि सकल जगदंदं-फंद निज आतम ध्याओ ॥॥ 


अरे भगवान ! तूने अपनी जाति को नहीं जाना । भगवान 
"कुन्दकुन्दाचायं का यह संदेश है कि भगवान आत्मा नित्यध्र्‌व त्रिकाल 
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एव रूप, परमपरिणामिकभावरूप, ज्ञायकरूप है, शुद्ध है, पवित्र है, प्रगट है । 
किन्तु किसको ? कि जिसने पर का लक्ष्य छोड़कर, अ्न्तर्म होकर एक 
इस ज्ञायकभाव की सेवा-उपासना की, उसकी पर्याय में सम्यग्दशेन-जान 
तथा चारित्र का अंश प्रगट हुआ तब उसने 'नायकभाव परम शुद्ध है' - ऐसा 
जाना | उसकी अपेक्षा ही यह कहा जा सकता है कि ज्ञायकभाव परम 
शुद्ध है। ज्ञायकभाव की दृष्टि होने पर जो शुद्धता प्रगट हुई, उसे इस 
शुद्धता में स्व का और पर का ज्ञान परिणमनरूप हुआ । यह ज्ञान पर का, 
निमित्त का या ज्ेय का कार्य नहीं है, अपनी ज्ञान की पर्याय जो परिणमित 
हुई उसका कर्त्ता वह स्वयं ही है और जो पर्याय परिणमी, वह उसका 
स्वयं का कार्य है । 

अहो ! यह छठी गाथ्य अलौकिक है। यह तो छठी का श्रफर लेख 
है। लौकिक में 'छट्टी का लख' कहावत प्रसिद्ध है। कहते हैं - वालक के 
जन्म के छह दिन वाद विधाता भाग्य लेख लिखने ञ्राता है, वहाँ कागज 
वर्गरह रखते हैं; परन्तु वहाँ तो कागज ऐसा का ऐसा कोरा ही रहता है, 
क्योंकि वहाँ क्रोई विधाता नही है । परन्तु जो भगवान चिदानन्द का नाथ 
स्वयं पर्याय में ज्ञात हुआ- वही निश्चय विधाता है। उसने यह लेख 
लिखा कि अब इस आत्मा को अल्पकाल में मुक्ति है। ज्ञायक के सन्मुख 
होने पर, जब ज्ञायक शुद्ध जानने में श्राया, तब मुक्ति-लेख निश्चित लिखा 
जाता है, ऐसी श्रलौकिक वात इस गाथा में है । 


गाथा ६ की टीका पर प्रवचन 

वस्तु स्वयं स्वय से ही सिद्ध होने से श्रनादि सत्तास्वरूप है। श्रव- 
जायकभाव का अस्तित्व स्वयं से ही है, किसी ईश्वर ने इसे बनाया नहीं 
है.। सत्स्वरूप आत्मा अनादि सत्तावाला है अर्थात्‌ इसका अनादिसे ही 
अस्तित्व है। इसकी सत्ता वोई नई नही है । तथा कभी विनाश नहीं 
होगा, श्रतः अनंत है। भविष्य में भी निरन्तर श्र्‌वस्वरूप रहेगा। 
इसप्रकार आदि - अंतरहित प्रवज्ञायकाव अनादि-अनंत सत्तारूप हे । 
यह पर्यायरहित श्र,व की वात है । पर्याय तो नाशवान है । केवलज्ञान की 
क्षायिक पर्याय हो तो भी वह एकसमय की पर्याय है, इससे नाशवान है । 
यह तो त्रिकाली ज्ञायकस्वभात्र चैतन्यप्रकाश के नूर के पूर से भरा हुआ 
भगवान आत्मा है, वह अनादि-अनंत अविनाशी वस्तु है । 

अब वर्त्तमान की बात करते हैं कि नित्य उद्योतरूप होने से क्षशिक 
नहीं है श्र्थात्‌ जैसा वत्तमान है वैसा का वैसा ही त्रिकाल है, वत्तेमानपन 
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स्वयं स्थित रहनेवाला है और स्पष्ट प्रकाशमान ज्योति है । भ्रह्महा““| 
पर की अ्रपेक्षा रखे बिना स्वयं, स्वयं के ज्ञान में स्पष्ट ज्ञात होता है | ऐसी 
चैतन्यज्योति स्वयं है। प्रवचनसार गाथा १७२ की टीका में अलिगग्रहण 
के छठे बोल में आ्राता है कि भ्रात्मा अपने स्वभाव से जाना जा सके, ऐसा 
प्रत्यक्ष ज्ञाता है। स्वेत्र इस शैली से ही वात की है। भगवान श्रात्मा 
मतिश्रतज्ञान में स्वयं से प्रत्यक्ष जाना जा सके, ऐसी चैतन्यज्योति है । 
आत्मा परोक्ष या ढका हुआ नहीं रहता । श्रह्म ! ज्ञायकदेव जिनके ज्ञान में 
समाया है, उनकी यह बात है । 

ऐसा ज्ञायक एकभाव है। भाषा तो देखो ! ज्ञायक एकभाव है 
अर्थात्‌ एकस्वरूप है। उपशमभाव, क्षायिकभाव आदि पर्यायभाव तो 
ग्नेक हैं; यह तो त्रिकाल एकरूप, सदश-सद्॒श, सामान्य ज्ञायक, स्वयं 
एकभाव है। ताश के खेल में जंसा हुकम का इक्का होता है; उसीप्रकार 
यह ज्ञायक हुकेम के इक्क्रा जेंसा सर्वोपरि है, सदा ही इसकी जीत है । 

अहा ! आचार्यदेव की कथनी कंसी है ? इसका वाक्य भी कसा 
है ? भगवान आत्मा ज्ञायक एकभाव है। वह संसार अवस्था में भ्रनादि- 
बन्ध पर्याय की निरूपणा से दूध-पानी की तरह कमंपुदुगलों के साथ 
एकरूप है । यह पर्याय की वात है। संसारी अवस्था में श्रनादिवंघ “पर्याय 
की अपेक्षा से कर्मपुद्गलों के साथ दूध और पानी की तरह एकक्षेत्रावगाह्‌ 
सम्बन्ध है । वस्तुत: तो दूध दूधपने, पानी पानीपने है। उसीप्रकार 
ज्ञायक ज्ञायकपने तथा कर्मपुद्गल पुद्गलपने हैं । किन्तु दोनों के बीच मात्र 
एकसमय की पर्याय में निमित्त-ने मित्तिक सम्बन्ध है । 

. यह आत्मा कमंपुदुगलों के साथ एकरूप होने पर भी द्रव्यस्वभाव 
की श्रपेक्षा से देखें तो दुरंतकषायचक्र के उदय की विचित्रता-के वश से 
प्रवरतेमान, पुण्य-पाप को उत्पन्न करने वाले अनेकरूप शुभ-अ्रशुभभाव-* 
रूप से परिणमित नहीं होते | कषायचक्त का मिटना बड़ा कठिन है । यह 
जीव उस कषायचक्र के उदय की विचित्रता के वश हो जाता है। कर्म का 
उदय इस जीव को वश में नहीं करता, बल्कि यह जीव स्वयं कर्म के वश 
में हो जाता है । 

द्रव्य के स्वभाव की अपेक्षा से देखें तो ज्ञायक एकभाव पुण्य-पाप 
के कारणरूप अनेक शुभाशुभभाव आत्मा. (ज्ञायक) के स्वभावरूप से 
परिणमन नहीं करते, क्‍योंकि शुभाशुभभावों में ज्ञायकपना नहीं है। 
शुभः ुभभाव रागादिरूप अचेतन हैं, उनमें ज्ञान का अंश नहीं है । रागादि 

».. स्वयं को नहीं जानते और. पर को भी नहीं जानते । 


समयसार गाया ६ ] [ ९३ 


देखो ! कितना खुलासा किया है। शुभ-प्रशुभ भाव तो 

है के एकेन्द्रिय 
जीव में - निगोद में भी होता है। किन्तु चेतनस्वरूपी ज्ञायकमृर्ति चैतन्य 
के नूर का पूर,भगवान आत्मा अचेतन शुभाशुभभावरूप कैसे हो ? .* 


भाई ! तेरी ध्रूववस्तु अनादि-अनंत ऐसी की ऐसी पड़ी है, एकरूप 
है; शुभाशुभभाव तो अनेकरूप हैं। पंचमहात्रत के परिणाम, दया-दान 
के परिणाम, विपय-कषाय के परिणाम इत्यादि अनेक शुभ-भ्रशुभभावोंरूप 
ज्ञायक शुद्धद्रव्य कभी नहीं हुआ | 


अरे ! यह तो अन्तर की निज घर की वात है। लोगों ने इसे सुनने 
की दरकार नहीं की। कहते हैं कि-श्रात्मा प्रमत्त भी नहीं है और 
अप्रमत्त भी नहीं है। वह तो ज्ञायक एकभावरूप सम्यर्दर्शन का ध्येय और 
विषय है। भ्रात्मा शरीर, मन, वाणी और जड़कर्मरूप से तो होता ही 
नहीं है, किन्तु पुण्य और पाप को उत्पन्न करने वाले शुभाशुभभावपने भी 
नहीं होता । ऐसी शुद्धसत्ता का अन्तर में स्वीकार हुआ, यह अलौकिक 
बात है| 'मैं' एक ज्ञायक शुद्ध हूँ '- ऐसा अन्तर सन्मुख होकर जिसमे 
ज्ञायक को जाना, अनुभव किया, उसे मुक्ति का केन मिल गया अर्थात्‌ 
उसकी मुक्ति-कन्या से सगाई हो गई, ऐसा यह छठी का लेख है। 


नियमसार (शुद्धभाव अभ्रधिकार) में ऐसा कहा है कि - शऔदयिक 
आदि चार भाव त्रिकालीस्वरूप में नहीं हैं । शुभ-प्रशुभभाव जो औदबिक- 
भाव हैं, उसरूप ज्ञायक परिणमत्ता नहीं है, क्योंकि वे श्रौदयिकभाव अचेतन 
हैं, यह वात तो ठीक; परन्तु क्षयोपशमभाव, क्षायिकभाव तो ज्ञायक को 
प्रसिद्ध करने वाली ज्ञान की पर्याय है, वह भी वस्तु में नहीं हैं; त्रिकाली- 
द्रव्य को जानने वाली ज्ञान की पर्याय भी ज्ञायक में नहीं है। गजब बात 
हैन? अ्रहा ! इन्द्रों व गणधरों की उपस्थिति में देवाधिदेव त्रिलोकीनाथ 
भिनेन्द्रदेवकी दिव्यध्वनि में यह भ्रलौकिक बात श्राती होगी, तब सुनने 
वाला कंसा नाच उठता होगा ? 


नियमसार में जो औपशमिक आदि भावों को अगोचर आत्मा कहा, 
वे चारों ही भाव पर्यायस्वरूप हैं। उनसे या उनके आश्रय से झ्रात्मा 
जाना जाय, ऐसा नहीं है। प्र वनित्यानन्दस्वरूप आत्मा अपने आश्रय से 
ही जाना जाता है। यह त्रिकालशुद्ध आत्मा ही दृष्टि का विषय है। वह 
सम्यग्दृष्टि को ही दृष्टिगोचर होता है, जानने में श्राता है। एकतरफ 
गोचर कहें; श्र दूसरी ओर भ्रगोचर भी कहते हैं, दोनों ही बातें ठीक 
हैं, यथार्थ हैं । जहाँ जो अपेक्षा हो, वहाँ वेसा समझना चाहिए । 


६४] [ प्रवचन-रत्नाकर भाग १ 


अ्रह्महा ! द्रव्यस्वभाव, पदार्थस्वभाव, तत्त्वस्वभाव या वस्तुस्वभाव 
जो चेतन्यभाव है उसको उसके निजस्वरूप से देखें तो पुण्य-पाप को उत्पन्न 
करने वाले जो समस्त अनेक शुभ-श्रशुभभाव है उन रूप में वह्‌॒चेतन्य- 
स्वभावी आत्मा कभी भी नहीं परिणमता । अहिसा, सत्य, दया, दान, 
ब्रत, पूजा, भक्ति इत्यादि शुभराग ही शुभभाव हैं। हिंसा, झूठ, चोरी, 
विषय-वासना इत्यादि अशुभराग अशुभभाव हैं। ये दोनों भाव जड़ हैं 
और मलिन हैं | यहाँ कहते हैं कि निर्मेलानंद चैतन्यप्रभु आत्मा कभी भी 
शुभ-अशुभभावपने जड़रूप या मलिनरूप नहीं हुआ । इससे वह प्रमत्त भी 
नहीं है और अप्रमत्त भी नहीं है । । 


टीका में 'प्रमत्त! शब्द पहले लिया है, गाथा में 'अप्रमत्त-प्रमत्त” इस 
क्रम में पहले 'अप्रमत्त' लिया है। यह तो शब्दों की योजना है, क्योंकि 
गाथा तो पद्यरूप है न ? इसलिए छन्दानुरोध से अप्रमत्त-प्रमत्त लिया है, 
इसका कोई विशिष्ट अभिप्राय नहीं है। 


यह तो वस्तु के स्वेरूप की बात है । जैनशासन तो वस्तु का स्वरूप 
है । जन अर्थात्‌ अन्दर जो ध्र्‌ वज्ञायकभाव विराजत है, जो कभी रागरूप, 
जड़रूप या मलिनतारूप नहीं होता, ऐसे ज्ञायक के सन्मुख होकर जो उसे 
दृष्टि में ले, उसे जैन कहते हैं। जैन कोई बाड़ा या 'वेष नहीं है, यह तो 
वस्तुस्वरूप है। धर्म के बहाने बाहर में हो-हल्ला करे, पुण्य की क्रियायें 
करे, रथयात्रा-जुलूस निकाले, किन्तु यह सब तो राग है । झौर जो राग है 
वह आत्मा नहीं है । तथा आत्मा कभी भी रागरूप नहीं हुआ है। ज्ञायक 
में राग का अभाव है, राग में ज्ञायक का अ्रभाव है । ऐसा होते हुए अज्ञानी 
कहते हैं कि शुभभाव करते-क रते धर्म होता है, यह ग्रचरज की वात है । 
अचेतनभाव करते-करते चेतन कंसे प्रगट होगा ? राग करते-करते वीतरागता 
कैसे हो ? ऐसा कभी बनता नहीं है। इससे श्रात्मा जो एक ज्ञायकभावरूप 
है वह प्रमत्त-अ्प्रमत्त के भेदरूप नहीं है, ऐसा न्याय कहा । 


अब इसे शुद्ध कैसे कहना ? यह बात करते हैं । 


वही प्रात्मा समस्त श्रन्य द्वव्यों के भावों से भिन्नपने उपासित होता 
हुआ 'शुद्ध/ कहलाता है। यहाँ अन्यद्रव्य' का अ्रर्थ कर्म का उदय और 
उसका भाव ग्रहण किया है, यहाँ.राग की. वात नहीं है । जीव का कर्म के 
उदय और उनके, भावों पर अनादि से लक्ष्य है, कर्म के उदय के वश होकर 
स्वयं अटकता है, इसलिए पुदुगलकर्म और उनके भावों का लक्ष्य छोड़कर 

« 'एक ज्ञायकभाव का लक्ष्य करने की बात है। 


समयसार गाथा ६ ] | ६५ 


परभावों के तीन प्रकार हैं :- 
(१) कर्म का भाव वह परभाव है। 
(२) रागादि विकार को भी परभाव कहते है । 


(३) निर्मेलपर्याय को भी स्वभाव की अपेक्षा से परभाव कहा 
जाता है। 


यहाँ तो जड़द्रव्य श्लौर इसके भाव को परद्रव्य कहा है। चेतन्यदेव- 
. ज्ञायक को परभाव से भिन्नपने सेवन करते हुए शुद्ध कहा जाता है। श्र्थात्‌ 
निमित्त का लक्ष्य छोड़कर ज्ञायक के ऊपर लक्ष्य किया तब उसने ज्ञायक 
की उपासना की, ज्ञान की पर्याय में ज्ञायक को जाना । इसप्रकार “वह शुद्ध 
है! - ऐसा कहने में श्राता है। जिसने जाना नहीं, उसको शुद्ध हैं ऐसा कंसे 
कहें प्र्थात्‌ उसको शुद्ध कैसे कहा जा सकता है ? अहा ! नित्य प्र व- 
स्वभाव पर लक्ष्य जाते ही शुद्धता उत्पन्न होती है, तब यह कहा जाता है 
कि इसने ध्र्‌ वद्रव्य की सेवा की और शुद्धज्ञायक को जाना। भ्रन्दर लक्ष्य 
गये बिना 'शुद्ध है' - ऐसा भी कहे तो उसका कोई भ्रर्थ नही है । 


अहा ! भगवान आत्मा चेतन्यरस-कंद है । ऐसा आत्मा कभी देखा- 
जाना नहीं और इसकी बात भी सुनने की परवाह नहीं की । दुनियाँ की 
चतुराई में लगा रहा, बाहर में कारखाना, धंधा-व्यापार ग्रादि के धमाल 
में अटक गया ! परन्तु भाई ! यह तो पागलपना है। यह तो देवाधिदेव 
तीरथैंकरदेव का केन श्राया है कि जाननस्वभाववाला ज्ञायक है तथा 
अजानन (जड़) स्वभाववाले कर्मपुदुगल हैं, यह आत्मा में इनके भावरूप 
कैसे हों ? भ्रहो ! आत्मा ऐसा का ऐसा चेतन्यरस के तत्त्व से भरा हुत्रा 
है। वह पर से, कर्म से, निमित्त से भिन्न करके उपासना करने में श्राता है 
श्र्थात्‌ ज्ञायक को पर्याय में स्वीकार करने पर वह 'शुद्ध है! - ऐसा जानने 
में आता है। वह सम्यग्दशंन अर्थात्‌ धर्म की प्रथम सीढ़ी कही जाती है । 
तथा शुद्धनय का विषयभूत उस एक ही का उम्र-श्ाश्रय - सेवन करने पर 
विशेष-विशेष शुद्धतारूप रत्नत्रय धर्म प्रगट होता है । 


आगे ११वीं गाथा में तो ज्ञायक को 'शुद्धनय' कहा है। और इस 
एक के आश्रय से ही सम्यग्दश्शन होता है, इससे शुद्धनय' ही एक झ्रादरणोय 
है। आत्मा के आश्रय से जो शुद्धपरिणमन हुआ, उसे ही शुद्धनय हुआ - 
ऐसा कहा जाता है । भ्र्थाव्‌ शुद्धनय के आश्रय से जो पर्याय हुई, उस पर्याय 
में शुद्ध का भान हुआ, इसलिए उसे शुद्धनय कहा है। समयसार झाखव 
अ्रधिकार कलश १२० में आया है कि शुद्धनय का भ्राश्रय करके जो निरन्तर 


६६ ] [ प्रवचन-रत्नाउर भाग- १ 


एकाग्रता का अ्रम्यास करता है वह बंधरहित होकर समय के सार को 
देखता है, अनुभव करता है । 


मैं केवल ज्ञानस्वरूप हूँ -ऐसा जो आत्मद्रव्य में परिणमन, वह 
शुद्धनय है। इसका अर्थ यह है कि त्रिकाली वस्तु ज्ञान में आयी, उसे 
शुद्धनय कहा । साक्षाद शुद्धनय तो केवलज्ञान होने पर होता है । केवल- 
ज्ञान होने पर चैतन्य का आश्रय सम्पूर्णारूप से पूरा हो गया, इस अपेक्षा से 
केवलज्ञान को साक्षात्‌ शुद्धनय कहा है। तथा शुद्धनयस्वरूप द्रव्यस्वभाव 
में केवलज्ञान की पर्याय का अभाव है तथा पर्याय होने से केवलज्ञान को 
सद्भूतव्यवहारनय का विपय कहा है। जहाँ जो श्रपेक्षा हो वहाँ वैसा ही 
समभना चाहिए | 


जीव अनादि से कर्म के उदय के वश होकर परिणमन करता हुआ 
रागादिक का सेवन करता था, उससे संसार था । यहाँ ज्ञायक को लक्ष्य में 
लेकर उस एक की ही उपासना की, इसकारण रागादिकरूप संसार छूटने 
से शुद्ध कहने में आया है । उत्पाद-व्ययरहित एकरूप ज्ञायकभाव के लक्ष्य 
से जो निर्मेल परिशमन हुआ, उसमें आत्मा शुद्ध प्रतिभासित हुआ, उसे 
शुद्ध कहा जाता है | इसप्रकार तीन पदों की व्याख्या हुई । 


अ्रव चौथे पद की वात चलती है। दाह्म अर्थात्‌ जलने योग्य पदार्थ 
के आकार से होने वाली अग्नि को दहन कहते हैं । छाणा (कंडा ), लकड़ी, 
कोयला वगरह ईंधन को दाह्मय कहते हैं। अग्नि इनके आ्राकार होती है 
उससे अग्नि को दहन कहते हैं। किन्तु दाह्मझंत अश्रशुद्धता अ्रगिन में नहीं 
है। जलने योग्य पदार्थ के आकार अग्नि हुई, वह अपने स्वयं के परिणमन 
की योग्यता से हुई है। ईंधन के आकार अग्नि परणमी, इसलिए अरगिनि 
ईंधन के आधीोन-पराधीन नहीं हो गई। ज्ञेगय के आकार अग्नि का 
परिणमच होने से अग्नि में अशुद्धता नहीं आ जाती । स्वयं भ्रर्ति ईंधत 
के आकार परिणमित हुई है। ईंघन के आकार परिणमने वाली श्ररिनि 
ईंधन के कारण नहीं परिणमी है, किन्तु स्वयं श्रपने कारण ही वह ईधन 
के आ्राकार से परिणमित हुई है । 


यह तो दुृष्टान्त हुआ, अब सिद्धान्त कहते हैं । 


जशेयाकार होने से उस भाव को ज्ञायकपना प्रसिद्ध है। जैसा राग 
हो, पुण्य-पाप का भाव हो, उसी स्वरूप से ही ज्ञान जानता है । जब शरीर, 
मन, वाणी, राग श्रादि ज्ञान में ज्ञात हों, उससमय ज्ञान ज्ञेयाकार 
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परिणमित होता है, तो बा ज्ञेय के कारण ज्ञान ज्ञेयाकार होता है, ऐसी 
पराधीनता वस्तुस्वछप में नहीं है । 

जाननेवाला जेयाकाररूप से ज्ञानपने परिणमता है, इससे उसको 
ज्ञायकपना प्रसिद्ध है, तो भी ज्ञेयपदार्थों के कारण ज्ञान नहीं परिणमता है; 
शेयक्ृत अशुद्धता ज्ञान में नहीं है। पर के कारण ज्ञान ज्ञेयाकाररूप नहीं 
होता, परल्तु स्वयं की परिणमन की योग्यता से अपना ज्ञान-श्राकार स्वयं 
से हुआ है । 

ऐसा वस्तु का यथार्थ स्वरूप नहीं समझे और सामायिक करे, प्रोषध 
करे, प्रतिक्रमरा-उपवासादि करे; तो भी उससे कोई लाभ होने वाला 
नहीं है । 

यहाँ तो कहते हैं कि ज्ञायक पर-ज्ञेयों का ज्ञाता है। पर-जैय जैसे हों, 
उसी झाकार में ज्ञान का परिणमन होता है, तो भी ज्ञान का परिणमन 
प्रशुद्ध नहीं होता, क्योंकि रागादिक-शेयाकार की अ्रवस्था में ज्ञायकपने 
जो जाना गया, वह स्वरूप-प्रकाशन की अवस्था में भी ज्ञायक ही है। जैसे 
दाह्मझुत अशुद्धता अग्नि में नहीं है; उसीप्रकार ज्ेयक्ृत अशुद्धता ज्ञान में 
नहीं है। ज्ञायकभाव के लक्ष्य से जो ज्ञान में परिणमन हुआ, उसमें स्व 
का ज्ञान हुआ और ज्ञेयों का भी ज्ञान हुआ, वह अपनी योग्यता के कारण 
हुआ है। जो ज्ञेयाकार अवस्था में ज्ञायकपने जाना वह श्रपने स्वरूप को 
जानने की अवस्था में भी दीपक की तरह कर्त्ता-कर्म का अनन्यपना होने से, 
ज्ञायक ही है। स्वयं जाननेवाला है इसलिए स्वयं कर्त्ता और स्वयं को 
जाना इसलिये स्वयं ही कर्म । शेय को जाना ही नहीं,.परल्तु ज्ेयाकार हुए 
अपने ज्ञान को जाना है। अ्रहा हा““””! वस्तु तो सत, सहज, झऔौर सरल 
है, परन्तु इसका श्रभ्यास नहीं, इसकारण कठिन लगती है । क्या करें ? 

जैसे दीपक घट-पट को प्रकाशित करने की अवस्था में दीपक है; 
और स्वयं को - स्वयं की ज्योतिरूप शिखा को प्रकाशित करने की अवस्था 
में भी दीपक ही है । दीपक घट-पट भ्रादि को प्रकाशित करे तब भी दीपक- 
रूप ही है, घट-पटादिरूप नहीं होता; और अपनी ज्योतिरूप शिखा को 
प्रकाशित करे तब भी दीपक, दीपकरूप ही है, अन्य कुछ भी नहीं है। उसी- 
प्रकार ज्ञायक को भी समभता । ज्ञायक घट-पटादि और रागादि ज्ञेयाकारों 
को जानने की हालत में भी ज्ञायक ही है; और स्वयं को जानने की अवस्था 
में भी ज्ञायक ही है । घट-पटादि या रागादि को जानने के काल में भी ज्ञान 
की पर्याय ज्ञानरूप ही है, धट-पढादि अच्यरूप नहीं है; तथा स्वयं की पर्याय 
को जानने के काल में भी ज्ञान की पर्याय ज्ञानरूप ही है, अन्यरूप नहीं है। 
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मार्ग बहुत सूक्ष्म है, भाई ! अनादि की शल्य पड़ी है, इससे यह 
बात समभने में कठिन पड़ती है, परन्तु इसके समभे बिना जन्म-मरण का 
झंत नहीं आ सकता । भाई ! प्रयत्न करके भी यह समभना पड़ेगा। 


ज्ञायक ज्ञानरूप से परिशमता है, वह जेयाकार से परिणमता ही 
नहीं है। यह ज्ञायकरूपीदीपक दया, दान, भक्ति, पूजा इत्यादि ज्ञेय- 
परिणामों को जानने के काल में ज्ञानहूप रह कर ही जानता है, श्रन्य 
ज्ञेयरूप नहीं होता । जेय का ज्ञान! ज्ञान की ही अवस्था है, नेय की नहीं । 
ज्ञान की पर्याय ज्ञेय को जाननेरूप हुई, इसलिए उसे ज्ेयक्ृृत अशुद्धता नहीं 
है। साक्षात्‌ तीर्थंकर भगवान सामने हों और उनके जानने के श्राकाररूप 
ज्ञान का परिणमन हो, वह ज्ञेय के कारण नहीं हुआ । उससमय ज्ञान का 
प्रिणमन स्वतंत्र स्वयं से ही है, पर के कारण नहीं हुआ । भगवान के 
जानने के काल में भी भगवान ने नहीं जनाया है, किन्तु वस्तुत: तत्सम्बन्धी 
उसी ज्ञान ने जाना है। 


आत्मा जाननेवाला है, वह जानता है। वह पर को जानता है या 
नहीं ? तो कहते हैं कि पर को जानने के काल में भी स्वयं का परिणमन - 
ज्ञान का परिणमन स्वयं से हुआ है, पर के कारण नहीं । इस शास्त्र के 
शब्द जो ज्ञेय हैं, इन ज्ञेयों के आकार से ज्ञान होता है, किन्तु ज्ञेय के कारण 
ज्ञान का परिणमन त्रिकाल में भी नहीं हो सकता। उसीसमय ज्ञान के 
परिणमन की योग्यता से श्रर्थात्‌ ज्ञेय के ज्ञान होने की स्वयं की योग्यता से 
ज्ञान हुआ है। ज्ञान ज्ञेवय के आकार परिणमता है, वह ज्ञान की पर्याय 
की स्वयं की योग्यता से परिणमता है, ज्ञेब के कारण नहीं परिणमता । 


अब सुगम भाषा में भावाथे कहते हैं । 


गाथा ६ के भावार्थ पर प्रवचन 


आत्मा में अशुद्धपना परद्रव्य के संयोग से आता है। वहाँ मूलद्रव्य 
तो श्रन्य द्रव्यरूप होता नहीं है, मात्र परद्रव्य के निमित्त से अवस्था मलिन 
हो जाती है। देखो, आ्रात्मा में पुण्य-पाप की मलिनदशा कर्म के निमित्त से 
आती है । दया, दान, भक्ति, पूजा इत्यादि विकल्प राग है, मलिनता है 
और परद्रव्यरूप कर्म के उदय के संयोग से झाता है। किन्तु उससे मुल- 
द्रव्य ज्ञायकभाव रागादिरूप मलिन नहीं हो जाता, वह त्रिकाल ज्ञायक- 
स्वरूप ही रहता है द्रव्यदृष्टि से तो द्रव्य जो है वही है और पर्यायद्ष्टि 
से देखने में मलिन ही दिखाई -देता है। इसप्रकार आत्मा का स्वभाव 
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ज्ञायकमात्र है, और उसकी अवस्था पुद्गलकर्म के निमित्त से रागादिरूप 
मलिन हो रही है! 

पण्डित जयचंदजी ने वहुत अच्छा स्पष्टीकरण किया है कि- 
“पर्यायदृष्टि से देखो तो वह मलिन ही दिखाई देता है । और द्रव्यदृष्टि 
से देखने पर ज्ञायकपना तो ज्ञायकपना ही है, जड़रूप नहीं हुआ है।” 

यहाँ द्रव्यदृष्टिं को प्रधान करके कहा है कि - पर्याय में जो प्रसत्त - 
अप्रमत्त का भेद है, वह तो परद्वव्य के संयोगजनित पर्याय है। यहाँ प्रमाद 
के भावरूप मलिन पर्याय अर्थात्‌ प्रमत्तदशा परद्वव्य के संयोगजनित है। 
किन्तु इसके अभाव से जो अप्रमत्त दशा होती है उसे भी परद्रव्य के संयोग- 
जनित कही है । निमित्त का सदुभाव और अभाव की अपेक्षा के कारण 
प्रमत्त-अप्रमत्त सभी पर्यायों को संयोगजनित कहकर ज्ञायकस्वभाव में 
नहीं है, ऐसा कहा है । 

नियमसार में औदयिकादि चार भावों को आवरणसंयुक्त कहा 
है | वहाँ औदबिकभावों में कर्म के उदय के निमित्त की अपेक्षा आती है, 
इसलिए वह आवरणावाला है यह तो ठीक; किन्तु उपशम, क्षयोपशम 
और क्षायिकभाव तो निरावरण हैं, तो भी निमित्त के न्र॒भाव की अपेक्षा 
से चारों ही भावों को आवरणसंयुक्त कह दिया है । 

पण्डितजी ने बहुत सरस स्पष्ट किया है कि निमित्त के सदू- 
भाववाली प्रमत्तदशा ओर निमित्त के अभाववाली अप्रमत्त दशा ये 
दोनों संयोगजनित हैं। नित्यानन्द, श्न्‌व, प्रभुज्ञायक में ये पर्यावभेद 
नहीं हैं। भाई! यह समभे विना जन्म-मरण का फेरा नहीं मिठता। 
प्रमत्त-अप्रमत्त की अवस्थायें आत्मा में नहीं हैं। अशुद्धता द्रव्यदृष्टि में 
गौण है । यहाँ प्रमत्त-अप्रमत्त दोनों अवस्थाओ्रों को अशुद्धता में 
डाल दिया है, क्योंकि दोनों संयोगजनित हैं। ये चौदह गुरास्थानों की 
पर्यायें अशुद्धनय की विषय हैं । यहाँ द्रव्यदृष्टि में चौदह गुरास्थानों को 
अशुद्ध कहकर - गौण करके व्यवहार, अभूताथे, असत्यार्थ, उपचार कहा 
है । चौदहवाँ गुणस्थान अभावरूप है, इसकारण असत्यार्थ है, ऐसा नहीं 
है; परल्तु द्रव्यदृष्टि में गौर है, लक्ष्य में लेने योग्य नहीं हैं, और जिकाली 
द्रव्य में ये अवस्थायें नहीं हैं; इस कारण असत्याथे, अभुतार्थ कही हैं। 
द्रव्य में तो अशुद्धता है ही नहीं, पर्याय में है, वह द्रव्यदृष्टि में गौण हो 
जाती है । 

यह छट्ठी गाथा बहुत सूक्ष है। समयसार का सार जो ज्ञायक 
उसकी शुरूआत यहाँ से हो जाती है। निहाल भाई ने द्रव्यदुष्टिप्रकाश 
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में कहा है कि सम्पूर्ण समयसार में छट्टी गाथा महत्त्वपूर्ण है, क्योंकि इसमें 
सम्यग्दशन का मुख्य विषय “ध्रूव' भ्रा गया है। छट्ठी गाथा में सर्वोत्कृष्ट 
बात आयी है कि मैं प्रमत्त नहीं, अ्रप्रमत्त भी नहीं; श्रब कौनसी पर्याय 
शेष रही ? श्रह्म हा ! दृष्टि का विषय जो ज्ञायकबिम्ब - उसमें पर्यायें 
हैं ही नहीं । 

वस्तुस्वभाव की दृष्टि से देखिये तो स्वभाव त्रिकालशुद्ध है, द्रव्य 
द्रव्यरूप ही है। इसकी वत्तेमान अवस्था परद्रव्य के निमित्त से श्रशुद्ध हुई 
है, परन्तु यह गौण है। आ्रात्मा में दो प्रकार हैं - एक त्रिकाली स्वभावभाव 
झौर दूसरा वत्तेमान पर्यायभाव । वहाँ त्रिकालीस्वभाव जो ज्ञायकभाव है 
वह कभी भी प्रमत्त व श्रप्रमत्त ऐसे चौदह गुणस्थानरूप नहीं हुआ, निरन्तर 
ज्ञायकपने शुद्ध रहा है। इसलिए वत्तेमान पर्याय को गौरा करके इस शुद्ध- 
ज्ञायक को दृष्टि में लेना सम्यग्दशेन और इसे ही जानना सम्यज्ज्ञान है । 
यह वीतरागमार्ग की मूल बात है। द्रव्य में तो श्रशुद्धता है ही नहीं, परन्तु 
दृष्टि में भी अ्रशुद्धता नहीं है। संसारीजन पर्याय पर से दृष्टि हटाकर, 
खींचकर ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि तो करते नहीं और बाहर के धमाल में 
रुक जाते हैं, श्रटक जाते हैं । ब्रत करते हैं, यात्रा करते हैं, भक्ति श्रादि 
करते है; परन्तु इनसे क्या हो ? यहाँ तो कहते हैं कि तुम ज्ञायक महाप्रभु 
हो, उसमें दृष्टि एकाग्न करना ही भैक्ति है और यही मोक्षमा्ग है। 

वत्तेमान पर्याय में अ्रशुद्धता है, वस्तु स्वयं अशुद्धरूप नहीं हुई । 
वस्तु तीनकाल में कभी अ्रशुद्ध होती भी नहीं, क्योंकि वस्तु में विकार 
हो -ऐसा कोई गुण नहीं है । आात्मवस्तु में ज्ञान, दर्शन, श्रानन्द, 
अ्रस्तित्व, वस्तुत्व इत्यादि श्रनंत-अनंत गुण हैं, परन्तु ऐसा कोई गुण 
नहीं है जो विकार को उत्पन्न करे। विकार तो पर्याय में परनिमित्त 
से होता है। गुण में विकार नहीं होता. परन्तु परनिमित्त से या 
परके लक्ष्य से पर्याय विकारी होती है। द्रव्यदृष्टि में इस अशुद्धता को 
गोण करके व्यवहार, असत्यार्थ, श्रभूतारथ, उपचार कहा है । उसका . 
आशय यह है कि पर्याय की अशुद्धता का लक्ष्य छुड़ाकर आत्मवस्तु 
की दृष्टि कराना है। वस्तुस्वभाव की मुख्यता में पर्याय गौण है, 
इससे उसे व्यवहार कहकर भूठी है, शसत्यार्थ है, ऐसा कहा जाता है। 
पर्याय है तो अवश्य, पर उसका लक्ष्य करने योग्य नहीं है, इससे द्रव्यदृष्टि 
में उसे गौर करके उपचार कहा है । 

अहा हा": सुखनिधान प्रभुआत्मा, दुःखरूप कंसे परिणमे ? 
दुःखपने तो पर्याय परणमी है, यह पर्याय श्रशुद्ध है, और पर के लक्ष्य से 
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विकांरी हुई है, गुरा कभी विकारी नहीं हुए । तीनलोक के नाथ जिनेन्द्रदेव 
का यह कथन है। जैनदर्शन के सिवा और कहीं ऐसी बात नहीं है । 


अ्रशुद्ध पर्याय तो द्रव्य में है ही नहीं, परल्तु शुद्ध पर्याय भी द्रव्य में 
नहीं है; किन्तु यह बात यहाँ नहीं है, क्योंकि शुद्ध पर्याय तो द्रव्य का 
आश्रय करती है। यहाँ तो अशुद्धता को द्रव्यदृष्टि में गौर करके असत्यार्थ 
कहा है। द्रव्यदृष्टिरूप निर्मल पर्याय का विषय त्रिकालीद्रव्य है।-जो 
पर्याय द्रव्य की तरफ भूकी उस पर्याय में भी अशुद्धता नहीं है, यहाँ तो यह 
कहना चाहते हैं। पर्याय द्रव्य की तरफ भुकी इसमें श्रशुद्धता गौरा है । 
बहुत प्रकार से कथन आता है, वह अपेक्षा वराबवर समभना चाहिए । 


द्रव्यदृष्टि शुद्ध है । द्रव्यदृष्टि अर्थात्‌ वस्तुस्वभाव से देखने पर द्रव्य 
शुद्ध है और वस्तुस्वभाव पर लक्ष्य करने से जो द्रव्यदृष्टि प्रगट हुई, वह 
स्वयं भी शुद्ध है और शुद्धद्रव्य इस द्रव्यदृष्टि का ध्येय है। बापू ! यह तो 
आत्मकथा है, जैनकुल में जन्म लेकर भी यह पता न चले कि द्रव्य किसे 
कहते हैं ? इसका स्वभाव क्या है? और किस विषय का लक्ष्य छोड़ना 
तथा किस विषय का लक्ष्य करना ? भाई ! इनके सबके जाने बिना 
धर्म नहीं होगा । 


दृष्टि का विषय शुद्ध है और दृष्टि भी शुद्ध है। दृष्टि ने त्रिकाली- 
शुद्ध की प्रतीति की, शुद्ध में शुद्ध जाना। यह वीतरागमार्ग सूक्ष्म है 
भाई ! आत्मा परमात्मस्वरूप शुद्ध है-इस दृष्टि से देखो तो वस्तु शुद्ध 
है। पर यहाँ तो यह कहा है कि द्रव्यदृष्टि शुद्ध है; द्रव्य शुद्ध है - ऐसा 
नहीं कहा । इसका श्रर्थ यह है कि शुद्ध की दृष्टि जब होती है तब वस्तु 
शुद्ध है, ऐसा जाना- कहा जाता है । 


शुद्ध चैतन्यस्वभाव की दृष्टि करने पर भ्रशुद्धता गौण हो जाती है 
और उसका अभाव होने पर शुद्धि प्रगठ होते ही मुक्ति हो जाती है । 


श्र 


और कहते हैं कि द्रव्यदृष्टि शुद्ध है, अभेद है, निश्चय है, भूतार्थ है, 


सत्याथ है, परमार्थ है । 

द्रव्य का स्वभाव अ्रभेद है। उस पर दृष्टि जाने से दृष्टि भी अभेद 
है । त्रिकालीद्रव्य अभेद है, इसलिए उसके आश्रय से प्रगट हुई जो दृष्टि 
वह भी अभेद है, ऐसा कहते हैं । 

यहाँ अ्रशुद्ध पर्याय को व्यवहार कहा है और उसी श्रपेक्षा शुद्ध 
पर्याय अर्थात्‌ दृष्टि को निश्चय कहा है। त्रिकालीस्वभाव की दृष्टि से 
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देखें तो द्रव्य निश्चयसत्‌ है शौर इसके झ्राश्नय से प्रगट हुई दृष्टि भी 
निश्चयसत्‌ है । 

आत्मवस्तु त्रिकाल है, यह भूतार्थ है। ऐसे भूतार्थ स्वभाव की दृष्टि 
होने पर द्रव्यदृष्टि भी भृतार्थ है । 

त्रिकाली द्रव्यवस्तु सत्य है। ऐसे सच्चिदानन्दस्वरूप श्रात्मा की 
दृष्टि करने वाली द्रव्यदृष्टि भी सत्यार्थ है। पीछे पर्याय की अशुद्धता को 
गौण करके उपचार कहा था, यहाँ इस श्रन्तिम बोल में उपचार की अपेक्षा 
द्रव्यदृष्टि परमार्थ है, ऐसप कहा है । वस्तु - द्रव्य स्वयं परमार्थ है । इसकी 
दृष्टि करने से यह दृष्टि भी परमार्थ है । ' 

इसलिए कहते हैं कि आत्मा ज्ञायक ही है, इसमें भेद नहीं है; 
इससे प्रमत्त-अप्रमत्त नहीं है। देखो ! स्पष्ट करते हैं किः चेतन्यरस 
का कंद प्रभुआत्मा एक ज्ञायक, ज्ञायक ही है, उसमें पर्याय नहीं है, 
प्रमत्त-अ्प्रमत्त भ्रवस्थायें नहीं हैं। भ्रहा हा”! सम्यम्दर्शन की पर्याय 
ज्ञायक को विषय करती है, किन्तु यह पर्याय ज्ञायक में नहीं है । ज्ञायक 
पर्याय के भेदरूप नहीं होता । जानने वाला-जानने वाला-जानने वाला, 
थ्रव-ध्र्‌ व-ध्र्‌ व - ऐसा ज्ञायक में कोई भेद नहीं है। कोई कहे कि अ्रनेकान्त 
करो न कि आत्मा ज्ञायक भी है और विकारी भी है। तो यहाँ कहते हैं 
कि आत्मावस्तु एकान्त ज्ञायक ही है, अभेद है, इससे प्रमत्त-पअ्रप्रमत्त नहीं 
है। अ्रहो ! कुन्दकुन्दाचायेदेव ने जगत के समक्ष परमसत्य जाहिर किया है। 


अब चौथे पद का अर्थ करते हैं। 'शायक' यह नाम भी ज्ञेय को 
जानने के कारण कहने में आ्राया है, क्योंकि ज्ञेय का प्रतिविम्व जब फलकता 
है तब ज्ञान में वेसा ही भ्रनुभव होता है। रागादि, विकारादि जितने ज्ञेय 
हैं, उतने ही यहाँ ज्ञान में जाने जाते हैं, तो भी ज्ञेयक्ृत अशुद्धता ज्ञान में 
नहीं है। राग को जानता है, इसलिए राग के कारण ज्ञान नहीं परिणमा 
है। राग है, इसलिए उसका ज्ञान हुआ - ऐसी भी अशुद्धता ज्ञायक में नहीं 
है। ज्ञान की पर्याय स्वयं ही इस सैति से जानन्ेरूप परिणमित हुई है। 


जैसे दर्पण के सामने कोयला या श्रीफल आ्रादि जैसी वस्तु हो वेसी 
उसमें भलके या जानी जाय, उस वस्तुरूप दर्पण ही परिणमा है, वह 
दर्पण की ही श्रवस्था है। दर्पण में फलकता कोयला और श्रीफल, कोयला 
व श्रीफल नहीं है, वह तो दर्पण की ही अ्रव॑स्था है। उसीप्रकार ज्ञान की 
पर्याय में शरीरादि ज्ञेय जाने जाते हैं, वह ज्ञान की पर्याय स्वयं की है, 
यह शरीरादि पर के कारण नहीं हुई है; क्योंकि जो ज्ञेय ज्ञान में प्रतिभासित 
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हुये, वे ज्ञायक का अनुभव करते हुए ज्ञायक ही हैं । ज्ञायक ज्ञायक ही रहा 
है, शेयरूप नहीं हुआ है । शेयपदार्थ का जो ज्ञान हुआ, वह ज्ञान स्वयं का 
स्वयं से है, शेय से नहीं । 

यह जो ज्ञायक है, वह मैं ही हूँ, श्रन्य कोई नहीं । ज्ञेयपदार्थ का 
ज्ञान हुआ उसको जानने वाला मैं ही हूँ, मैं ज्ञेयरूप नहीं हूँ | ऐसा स्वयं 
को, स्वयं का अभेदरूप अनुभव हुआ । तब यह जाननेरूप क्रिया का कर्त्ता 
स्वयं ही है और जिसको जाना वह कर्म भी स्वयं ही है। ज्ञान की पर्याय 
ने त्रिकालीद्रव्य को जाना, तब ज्ञेय को भी एक साथ जाना | यह ज्ञेय को 
नहीं, अपनी पर्याय को स्वयं ने जाना है। जाननक्रिया का कर्त्ता भी स्वयं 
और जाननेरूप कर्म भी स्वयं । ऐसा एक ज्ञायकपनामात्र स्वयं शुद्ध है । 
ऐसा शुद्ध जाना-तब शुद्ध कहा जाता है। जाने बिना शुद्ध किसे 
कहा जाय ? 

शुद्धनय का विषय त्रिकाली ज्ञायकमात्र है। अन्य परसंयोगजनित 
सभी भेद भेदरूप-अशुद्धद्रव्याथिकंनय के विषय हैं । शुद्धनय का विषय तो 
अपना श्र वस्वभाव ज्ञायक है। किन्तु उसका परिणमन निर्मल हुआ, उसे 
शुद्धनय कहा है। परिणमन ने श्रुव को जाना, जानने का कार्य हुश्ा, 
उसे शुद्धनय कहा । विषय तो प्र व है, किन्तु इसे ध्रूव जाना किसने ? 
शुद्ध परिणमन हुआ तब ही श्रू,व है, ऐसा जाना । इसलिए शुद्ध परिणमन 
को भी शुद्धनय कहा । 

पर्याय में जो अशुद्धता है, वह तो परसंयोगजनित भेद है, भौर जो 
निर्मेलपर्याय हुई उसे भ्रभेद में गिन लिया। अरशुद्धता को भेद में गिनकर 
वह अशुद्धद्रव्याथिकलय का विषय है, यह कहा है । द्रव्य तो त्रिकाल शुद्ध 
है और द्रव्य की पर्याय विकारपने हुई है। इससे उसे अशुद्धद्रव्याथिकनय 
का विषय कहा है। यह अशुद्धदव्याथिकनय भी शुद्धद्रव्य की दृष्टि में 
पर्यायाथिक ही है। इससे व्यवहारनय ही है, ऐसा जानना ।, (पर्याय 
ऐसा भेद पड़ा, अतः वह अशुद्ध है, व्यवहार है। शुद्धद्रव्य की दृष्टि में 
पर्यायाथिकनय व्यवहारनय ही है । 

यहाँ आत्मा जो प्र ववस्तु है उसे सत्यार्थ, भूतार्थ और परमार्थ 
कहा और अशुद्धनय का विपय जो रागादि है उसे असत्याथे, अभूतार्थ भर 
उपचार कहा । द्रव्य के स्वभाव का प्रयोजन सिद्ध करने के लिए ऐसा कहा 
है। ध्रूव को ध्येय बनाकर उसका झाशय लेने से सम्यग्दर्शनादि प्रगट 
होते हैं, इसलिए द्रव्य की मुख्यता में पर्याय को गौण करके उसका लक्ष्य 
छुड़ाने के लिए उसे असत्याथ कहा है । 
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यहाँ ऐसा भी जानना कि जिनमत का कथन स्याह्वादरूप है, इससे 
अशुद्धनय को सर्वेथा असत्यार्थ नहीं मानना । पर्याय में विकार है ही नहीं, 
मलिनता है ही नहीं, ऐसा नहीं मानना । पर्याय में विकार है, उस अपेक्षा 
से व्यवहार को सत्यार्थ जानना; परन्तु सम्यरदर्शेन के ध्येय में द्रव्य और 
पर्याय दोनों आजाते हैं - ऐसा नहीं समभना ।' 

वस्तु जो त्रिकाली ध्रू व द्रव्यस्वभाव है, उसके आश्रय से धर्म की 
प्राप्ति होतो है । पर्याय का आश्रय करने जाय तो वहाँ विकल्प उतते हैं, . 
राग उत्पन्न होता है। इससे लसको असत्यार्थ कहकर त्रिकाली प्र्‌ वज्ञायक 
का अवलम्बन लेने को कहा है। परन्तु ऐसा नहीं- मानना कि पर्याय में 
शुद्धता-अशुद्धता कोई वस्तु ही नहीं है। कारण कि स्याद्वाद प्रमाण से 
शुद्धता और अशुद्धता दोनों वस्तु के धर्म हैं, और जो वस्तुधर्म है, वह वस्तु 
का सत्व है । अशुद्धता भी आत्मा की पर्याय का सत्व हैं, सवेथा असत्य या 
भूठी नहीं है । मार्ग सूक्ष्म शौर गंभीर है भाई ! इसे अपेक्षा से न समझे ' 
तो गड़बड़ी हो । विकारी अवस्था को भी जीव ने घारण कर रखा है । 
जैसे द्रव्य ने गुणों को धारण कर रखा है, वैसे ही जीव ने पर्याय में अ्शुद्धता 
को भी धारण कर रखा है। अशुद्धता है ही नहीं -ऐसा कहें तो पर्याय 
उड़ ही जायगी अर्थात्‌ पर्याय का नाश ही हो जायगा और अशुद्धता का 
आश्रय लें तो धर्म नहीं होता । इसलिए पर्याय में भ्रशुद्धता है, यह सत्यार्थ 
है; परन्तु वह आश्रय करने योग्य नहीं है, इससे श्रसत्यार्थ है । यह श्रपेक्षा 
यथार्थ समझना चाहिए । 

अ्रशुद्धता परद्वव्य के संयोग से होती है, यही फेर है। विकारीभाव 
कर्म के संयोग से होते हैं । वे स्वभाव नहीं हैं, इस भ्रपेक्षा से संयोग से . 
होते हैं - ऐसा कहा है । परन्तु ये भाव स्वयं में, स्वयं से होते हैं। विकारी- 
भाव हैं तो जीव के ही पर्यायसत्व, और वे अपने षट्कारक से स्वतंत्रपने 
पर्याय में होते हैं । विकार की कर्त्ता विकारी पर्याय, विकार स्वयं का कर्मे, 
विकार स्वयं साधन, स्वयं सम्प्रदान, स्वयं श्रपादान और स्वयं आधार । 
इसप्रकार विकार एकसमय की पर्याय में अपने षट्कारकों से उत्प्रन्न होता 
है । विकार पर के संयोग से होता है, यह कहना तो निमित्त की प्रधानता 
का कथन है | वस्तुत: विकार पर के कारण नहीं होता है । 

अशुद्धनय को यहाँ हेय कहा है, क्योंकि अशुद्धनय्र का विषय संसार 
- है और संसार में भ्रात्मा क्लेश भोगता है | अशुद्धनय का विपय जो संसार 
है, उसे जीव अनादि से अपना मान कर चारग॒ति में “रगड़ता है और दुःख 

भोगता है । क 
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अशुद्ध पर्याय तो हेय है ही, पर नियमसार में निर्मल पर्याय को भी 
हेय कहा है। यहाँ तो द्रव्य त्रिकालीशुद्ध है, उसकी भ्रोर दृष्टि कराने और 
पर्याय में जो अशुद्धता है, उसका लक्ष्य छुड़ाने के लिए श्रशुद्धता को 
असत्यार्थ कहकर हेय कहने में आया है । जीव की अनादि से पर्यायदृष्टि 
है और अशुद्धता तथा पर्याय के भेदों का लक्ष्य भी अ्नादि से है। वह 
यहाँ छुड़ाने का प्रयोजन है। 

अहा हा*"'“'| ध्र्‌ वज्ञायकभाव भृताथे है, सत्या्थ है, निश्चय है, 
परमार्थ है; और जो पर्याय की अशुद्धता है वह अभृतार्थ हैं, असत्यार्थ है, 
व्यवहार है, उपचार है, - इससे अश्रशुद्धनय हेय है, क्योंकि उसका विषय 
संसार है और संसार में जीव क्लेश भोगता है। चारों ही गतियों में 
मिथ्याश्रद्धात और राग-द्वेष की दावाग्नि में सन्‍्तप्त होकर जीव दुःखी 
हो रहा है । पैसे वाला मोठा सेठिया हो या राज्य का मालिक, मोटा राजा- 
महाराजा हो, ये सब अज्ञानवश महादु:खी हैं। लोग अज्ञान से सुखी कहते 
हैं, किन्तु वस्तुत वे सब शअ्रत्यन्त दुःखी हैं, जीव स्वर्ग में जावे तो वहाँ 
भी तृष्णावश भारी दुःखी है। नरक-निगोद के दुःख तो अपरस्पार, 
श्रकथनीय हैं हीं । 

अब कहते हैं - जब स्वयं परद्रव्य से भिन्न हो, तब संसार मिटे 
और जब संसार मिटे तब क्लेश मिटे। इसप्रकार दुःख मिटाने के लिए 
शुद्धनय का उपदेश प्रधान है। परद्वव्य और श्रशुद्धता का लक्ष्य छोड़कर 
आनन्द का नाथ भगवानशात्मा त्रिकालप्र्‌ व ज्ञायकप्रभु का श्राश्नय लेने 
पर संसार या विकार मिटे तब क्लेश मिटकर सुख हो। नरक के 
क्षेत्र में अनाज का दाना नहीं है, पानी की बूंद नहीं है, तो भी वहाँ 
समकिती सुखी है, सातवें नरक के स्थान में भी कोई-कोई जीव त्रिकाली- 
द्रव्य का आश्रय लेकर सम्यग्दृष्टि होता है । उससे पर्याय में उसे सुख प्रगट 
होता है। त्रिकालीद्रव्य झ्रात्मा स्वयं सुख का निधान है। पर्याय की दृष्टि 
छोड़कर जब द्रव्यदृष्टि करे तब सुख प्रगट होता है भौर दुःख मिटता है, 
इससे शुद्धनय का उपदेश प्रधान है। सम्यग्दर्शन पाने के बाद शुद्धनय का 
आश्रय लेने पर भ्रन्तर में विशेष-विशेष लीन होने से चारित्र प्रगट होता 
है वहाँ विशेष-विशेष सुख होता है। शुद्धनय का आश्चय सम्पूर्ण होने पर 
सम्पूर्ण वीतरागता, केवलज्ञान और श्रनंतसुख प्रगट होता है। सुखी होने 
का यह एक ही मार्ग है। ह 

श्रशुद्धनय को असत्यार्थ कहा, उससे ऐसा नह समभना कि आकाश 
के फूल की तरह उसका विषय वस्तुधर्म सर्वथा है ही नहीं । ऐसा सर्वथा 
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एकान्त समभने से मिथ्यात्व होता है। जैसे आकाश का फुल नहीं है वेसे 
जीव की अवस्था में अशुद्धता है ही नहीं, ऐसी बात नहीं है। मुख्य-गौण 
करके सत्यार्थ-प्रसत्यार्थ की व्याख्या की है। मुख्य को सत्य कहकर गौण 
को असत्य कहा जाता है'। किन्तु पर्याय में अशुद्धता नहीं हो, ऐसा नहीं 
है। अशुद्धता पर्यायधर्म का सत्व है। द्रव्य, गुण, पर्याय तीनों सतत हैं । 
स्वभावदृष्टि की मुख्यता में विकार को असत्यारथ कहा है, वह पर्याय को 
देखते हुए सत्यार्थ है | पर्याय में विकार नहीं तो दु ख नहीं, दुःख नहीं तो 
संसार नहीं है, तो फिर उसे टालने का उपाय भी कंयों होगा ? अ्रतः पर्याय 
में अशुद्धता है - ऐसा जानना, सर्वेथा एकान्त नहीं मानना । 

अतः स्याह्माद्‌ की शरण लेकर शुद्धनय का अवलम्बन करना 
चाहिए | पर्याय में अशुद्धता है, उसका यथार्थ ज्ञान करके उसका लक्ष्य 
छोड़ना और एकमात्र ध्र्‌ वज्ञायक को सत्यार्थ स्वीकार करके उसका आश्रय 
करना; उससे रत्नत्रय धर्म प्रगट होता है। पर्याय में अशुद्धता है, वह 
अपनी ही भूल से है । रागरूप से परिणमन करे, वह अपना पर्यायधर्म है। 
धरम श्र्थात्‌ मोक्षमार्गरूप धर्म की वात यहाँ नहीं है। श्रशुद्धत अपनी 
पर्याय में धारण कर रखी है। इससे वह पर्यायधमम है - ऐसा कहा है। 
इसतरह स्थादवाद की शरण लेकर अर्थात्‌ जहाँ जैसी अपेक्षा है, उसका 
यथार्थ ज्ञान करके शुद्धनय का आलम्बन करना । स्वरूप की प्राप्ति के 
पश्चात शुद्धनय का भी आलम्बन नहीं रहता। श्रर्थात्‌ जब पर्याय में स्वरूप 
प्रगट हो गया, पूर्ण वीतरागता और केवलज्ञान प्रगट हो गया तब शुद्धनय 
का आलम्बन पूरा हो गया | पश्चात्‌ आलम्बन करने का प्रयोजन ही नहीं 
रहा। आलम्वन भी नहीं रहा। जो वस्तु का स्वरूप है, वह है-यह 
प्रमारादृष्टि है। द्रव्य का सम्पूर्ण आश्रय लेकर केवलज्ञान हुआ तब 
आत्मा का प्रमाणज्ञान हो गया, पूर्णो वीतरागता प्रगट हो गईं। ऐसा 
निश्चय करना चाहिए । 

यहाँ ज्ञायकभाव प्रमत्त-अप्रमत्त नहीं है - ऐसा कहा है । गुणस्थान 
की परिपाटी में छठे गुणस्थान तक तो प्रमत्त कहलाते हैं और सातवें से 
लेकर अप्रमत्त कहलाते हैं। परन्तु यह सर्व गुणस्थान अशुद्धनय की कथनी 
है, शुद्धनय से आत्मा ज्ञायक ही है । 

आत्मा जो त्रिकालीघ्रव ज्ञायकस्वरूप है, वहू एकान्तंसत्य है, वह 
सिसी भी अपेक्षा से असत्य नहीं होता । सत्य-असत्य की अपेक्षा पर्याय में 
लागू पड़ती है। पर्याय स्वयं 'होनेपने' की अ्रपेक्षा से सत्य है और त्रिकाली- 
: ध्रूव की दृष्टि करने से गौण है, असत्य है। सब गुणुस्थान अ्शुद्धनय के 
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बढ़ता है और त्रिकाली शुद्धद्रव्य का आश्रय ले तो दुःख मिट जाता है 
और मोक्ष होता है । 


,..शुद्धनय से आत्मा ज्ञायक ही है। शर्थात्‌ श्रात्मा जो एक चेतन्य- 
चेतन्य सामान्य एकरूप अभेद पश्र्‌ वस्वरूप है, वह ज्ञायक ही है। उसमें 
१४ गुरास्थानों का भेद नहीं है | द्रव्य और पर्याय - ये दोनों वस्तु में होते 
हुए भी इस एकरूप ज्ञायकभाव में पर्याय नहीं है। मलिन विंकारी पर्याय 
तो है ही नहीं, किन्तु संवर, निजेरा और मोक्ष की शुद्ध पर्याय भी नहीं है - 
ऐसा एकरूप अभेद ज्ञायकभाव ही ध्येयरूप है। यहाँ अशुद्ध का लक्ष्य 
छुड़ाया - इसका अर्थ यह है कि जो निर्मल पर्याय है वह तो द्रव्य का ही 
- झाश्चय लेती है। अशुद्धता है वह पर्याय में है, द्रव्य व गुण में नहीं है। 
इससे अशुद्धता को गौण करके निर्मलानंद, ध्र्‌ वज्ञायक का लक्ष्य करने से 
सम्यग्दशनादि प्रगट होते हैं भौर वह धर्म है । 


भाई ! यह ज्ञायक तो वीतराग होने का कारखाना है । कोई कहता 
है कि सोनगढ़ में सिद्ध बनने की फैक्ट्री है। बात सच्ची है। यह तत्त्व 
समभ कर कोई द्रव्य का - ध्रूव का झ्राश्रय ले तो जरूर सिद्धपद प्राप्त 
करे, यह ऐसी अफर बात है। शुद्ध पर्याय द्वारा त्रिकालीद्रव्य का श्राश्य 
लिया जाना ही पुक्ति का मार्ग है। श्रागे गाथा ३२० की आचाये जयसेन 
की टीका में श्राया है कि - 'ध्याता पुरुष ऐसी भावना करता है कि जो 
सकल निरावरण अखंड एक प्रत्यक्ष प्रतिभासमय झनिश्वर शुद्ध पारिणा- 
मिक परमभाव लक्षण निज परमात्मद्रव्य, वह मैं हूँ ।” पर्याय ऐसा जानती 
है, अनुभव करती है कि - “त्रिकालौद्रव्य मैं हैँ'। निहाल भाई ने भी कहा 
हे कि - पर्याय मेरा ध्यान करे तो करो, मैं किसका ध्यान करू १ इसलिए 
अकेला जो ज्ञायक श्र वभगवान है वह एक ही दृष्टि का विषय -आाश्रय- 
करने लायक है; निर्मल पर्याय भी झ्राश्नय करने योग्य नहीं - ऐसा निश्चय , 
करना । 


समयसार गाथा ७ 


दर्शनज्ञानचा रित्रवत्तेनास्याशुद्धत्वमिति चेत्‌ - 


चवहारेणुवदिस्सदि णाणिस्स चरित्त दंसरं णारां। 
रण वि णाणं सा चरित्तं ण दंस्ं जाणगो सुद्धो ॥७।॥ 


व्यवहारेशोपदिश्यते ज्ञानिनश्चरित्नं दर्शनं ज्ञानम्‌ । 

नापि ज्ञानं न चरित्र न दर्शन ज्ञायकः शुद्ध: ॥ ७॥ 

श्रास्तां तावदबन्धप्रत्ययात्‌ ज्ञायकस्याशुद्धत्वं, दर्शनज्ञानचा रित्राण्येव 
न विचन्ते । यत्तो छ्यनन्तधर्मण्येकस्सिन्‌ धर्मिण्पनिष्णातस्यांतेवासिजनस्य 
तदवबीधविधायित्तिः कंश्चिउमेंस्तमनुशासतां सुरिणां धर्मध्मिणों: 
स्वभावतो$्मेदेषि व्यपदेशतो भेदसुत्पाद्य व्यवहारमात्रेशोय ज्ञानिनों दर्शन 


अरब, प्रश्न यह होता है कि दर्शन, ज्ञान और चारित्र को आत्मा का 
धर्म कहा गया है, किन्तु यह तो तीन भेद हुए; और इन भेदरूप भावों से 
श्रात्मा को अशुद्धता आती है ? इसके उत्तरस्वरूप गाथासृत्र कहते हैं :- 


चारित्र, दर्शन, ज्ञान भी, व्यवहार कहता ज्ञानि के । 
चारित्र नह, दर्शन नहीं, नह ज्ञान, ज्ञायक शुद्ध है ।॥ ७ ॥ 


गाथार्थ :- [ ज्ञानिनः] ज्ञानी के [चरित्र दर्शन ज्ञानं] चारित्र, 
दर्शन, ज्ञान - यह तीन भाव [ व्यवहारेण | व्यवहार से. | उपदिश्यते | कहे 
जाते हैं; निश्चय से [ज्ञानं भ्रपि न] ज्ञान भी नहीं है, [चरित्र न| चारित्र 
भी नहीं है, और [दर्शन न] दर्शन भी नहीं है; ज्ञानी तो एक [ज्ञायकः 
शुद्ध: | शुद्ध ज्ञायक ही है । 

टीका :- इस ज्ञायक आत्मा को बन्धपर्याय के निमित्त से अ्रशुद्धता 
तो दूर रहो, किन्तु उसके दर्शन, ज्ञान, चारित्र भी विद्यमान नहीं हैं; क्योंकि 
अनन्तधर्मोवाले एक धर्मी में जो निष्णात नहीं हैं - ऐसे निकटवर्ती शिष्यों ' 
को, धर्मी को बतलानेवाले कितने ही धर्मो के द्वारा उपदेश करते हुए 
आचार्यों का - यद्यपि धर्म और धर्मी का स्वभाव से अ्रभेद है तथापि नाम 
से ; द करके -व्यवहारमात्र से ही ऐसा उपदेश है कि ज्ञानी के दर्शन है, 
ज्ञान है, चारित्र है। किन्तु पस्मार्थ से देखा जाये तो अनन्त पर्यायों को 
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ज्ञानं चारित्रसित्युपदेशः । परसाथंतस्त्वेकद्रव्यनिष्पीतानन्तपर्यायतयैफ 
किचिन्मिलितास्वादसभेदसेकस्वभावसनुभवतो न दर्शन न ज्ञानं न चारित्र, 
ज्ञायक एवंक: शुद्धः 4 





एक द्रव्य पी गया होने से जो एक है ऐसे कुछ - मिले हुए आस्वादवाले, 
अभेद, एकस्वभावी (तत्त्व) -का अनुभव करनेवाले को दर्शन भी नहीं 
है, ज्ञान भी नहीं है, चारित्र भी नहीं है, एक शुद्ध ज्ञायक ही है । 

भावार्थ :- इस शुद्ध आत्मा के कर्मबन्ध के निमित्त से अशुद्धता 
होती है, यह बात तो दूर ही रहो, किन्तु उसके दर्शन, ज्ञान, चारित्र के 
भी भेद नहीं है, क्योंकि वस्तु भ्रनन्तधर्मरूप एकधर्मी है। परन्तु व्यवहारी- 
जन धर्मो को ही समभते हैं, धर्मी को नहीं जानते; इसलिये वस्तु के 
किन्‍्हीं साधारण धर्मो को उपदेश में लेकर अ्रभेदरूप वस्तु में भी धर्मो के 
नामरूप भेद को उत्पन्न करके ऐसा उपदेश दिया जाता है कि ज्ञानी के 
दर्शन है, ज्ञान है, चारित्र है। इस प्रकार श्रभेद में भेद किया जाता है, 
इसलिए वह व्यवहार है । यदि परमार्थ से विचार किया जाये तो एकद्रव्य 
श्रनन्त पर्यायों को अ्रभेदरूप से पी कर बंठा है, इसलिये उसमें भेद नहीं है। 

यहाँ कोई कह सकता है कि पर्याय भी द्रव्य के ही भेद हैं, भ्रवस्तु 
नहीं; तब फिर उन्हें व्यवहार कंसे कहा जा सकता है ? उसका समाधान 
यह है :- यह ठीक है, किन्तु यहाँ द्रव्यदुष्टि से अभेद को प्रधान करके 
उपदेश दिया है। अभेददृष्टि में भेद को गौण कहने से ही अभेद भली 
भाँति मालूम हो सकता है। इसलिये भेद को गौर करके उसे व्यवहार 
कहा है। यहाँ यह अ्रभिप्राय है कि भेददुष्टि में भी निविकल्प दशा.नहीं 
होती और सरागी के विकल्प होते रहते हैं; इसलिये जहाँ तक रागादिक 
दूर नहीं हो जाते वहाँ तक भेद को गौण करके अभेदरूप निविकल्प 
अनुभव कराया गया है। वीतराग होने के बाद भेदाभेदरूप वस्तु का ज्ञाता 
हो जाता है, वहाँ नय का आलम्बन ही नहीं रहता । 

गाथा ७ पर प्रवचन 

ज्ञानी के चारित्र, दर्शन और ज्ञान-ये तीनों भाव व्यवहार से 
कहे जाते हैं; निश्चय से ज्ञान भी नहीं, चारित्र भी नहीं, और दर्शन भी 
नहीं; ज्ञानी तो एक शुद्ध ज्ञायक ही है । 

दर्शन, ज्ञान, चारित्र - ये तीन भाव भी ज्ञानी के नहीं हैं - ऐसा कह 
कर यह कहना चाहते हैं कि त्रिकाली ज्ञायक में यह दर्शन, यह ज्ञान, यह 


११० ] [ प्रवचन-रत्नाकर भाग १ 


चारित्र; ऐसे भेद नहीं हैं। जायक तो अखंड अभेदरूप है। ज्ञायक में तीन 
भेद डालें तो विकल्प उठते हैं, राग होता है। त्रिकाली ज्ञायकपरमात्मा 
में निर्मेल पर्याय को भी इकट्ठा (अभेद) मानें तो व्यवहार हो जाता है, 
अशुद्धनय हो जाता हैं । अशुद्धनय कहो, अशुद्ध द्रव्याथिकनय कहो, पर्याया- 
थिकनय कहो या व्यवहारनय कहो - ये सब एकार्थ वाचक हैं । 


आचाये भगवान ने जिस अ्रपेक्षा जो वात कही हो, उसे ठीक से 
समभना चाहिए। उसमें कुछ भी फेरफार करे तो उल्टा हो जायगा। 
यहाँ कहते हैं कि ज्ञानी के चारित्र, दर्शन, ज्ञान -ये तीन भाव व्यवहार 
से कहने में आते हैं, श्रर्थात्‌ वे असत्यार्थ कहे जाते हैं। निश्चयदृष्टि में 
गुण-गुणी का भेद है ही नहीं । ज्ञानी तो एक शुद्ध ज्ञायक ही है। श्रह्म 
हा““““” | आ्रात्मवस्तु शुद्ध ज्ञायक ही है। अभेद में ज्ञान, दर्शन, चारित्र 
गुण हैं - यह कहना व्यवहार है | गुरु हैं अवश्य, किन्तु गुणा-भेद नहीं है । 
ग्रभेददृष्टि से देखने वाले को भेद दीखते ही नहीं हैं। प्रवचनसार में 
अलिंगग्रहरा के अ्रठारहवें बोल में कहा है कि - आत्मा गणशविशेष से 
आलिंगन नहीं करता, ऐसा शुद्धद्रव्य है ।' कहते हैं कि गुणी आत्मा गुण- 
भेद को नहीं छूता, आलिगन नहीं करता | श्रह्म हा“! मात्र अभेद 
अभेद है। अभेद में - यह ज्ञान है, दर्शन है, चारित्र है - ऐसा भेद उपजने 
पर पर्याय में राग उत्पन्न होता है, सम्यग्दशेन नहीं होता । 


यहाँ यह छठवीं गाथा से भी श्रागे की वात चल रही है। छठ्वीं 
गाथा में तो व्यवहार के तीन प्रकारों का निषेध किया; श्रव यहाँ चौथा 
अनुपचरित सद्भूतव्यवहारतय का भी निषेध करते हैं । 


आगे ग्यारहवीं गाथा में व्यवहारनय के चारों ही भेदों का निषेध 
करेंगे। सभी व्यवहार अभूतार्थ हैं - ऐसा कहकर जैनदर्शन का वास्तविक 
स्वरूप बताया है। श्रसद्भूत व्यवहार को दो.भेद - एक उपचरित श्रसद्भूत 
और दूसरा अनुपचरित असदुभूत । तथा सदुभूतव्यवहार के भी दो भेद - 
एक उपचरित सदुभूतव्यवहार और दूसरा भ्नुपचरित सद्भूत । उसमें 
तीन भेदों का छठी गाथा में निपेध किया है। श्रौर अनुपचरित्‌ सद्भूत 
व्यवहार का इस सातवीं गाथा में निषेध करते हैं । 


ज्ञानआत्मा, दर्शनआत्मा, चारित्रश्नात्मा - ऐसा भेद ज्ञायक में नहीं 
है । यह भेद अनुपचरित सद्भूतव्यवहारनय का विषय है। ज्ञायतोक 
ज्ञायक-अभेदमात्र है। आ्राठवीं गाथा में 'दशेन-ज्ञान-चारित्र को जो हमेशा 
* प्राप्त हो - वह आत्मा है', ऐसा भेद डालकर समभाया है। नवमी-दशवीं 
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गाथा में 'ज्ञान है, वह आत्मा है', ऐसा भेद डालकर कथन किया है, वह 
सद्भूतव्यवहा रनय है। उनका यहाँ निषेध करके कहा है कि आत्मा तो 
एक शुद्धज्ञायक ही है, उसमें कोई भेद नहीं हैं । 


गाथा ७ की दीका पर प्रवचन 


इस ज्ञायक आत्मा के बंधपर्याय के निमित्त से अशुद्धपना तो दूर 
रहो, किन्तु इसमें दशेन-ज्ञान-चारित्र भी विद्यमान नहीं हैं; त्रिकाली वस्तु 
अभेद है, इसमें भेद कह। है? आचाये जयसेन की टीका में अग्नि का 
दुप्टान्त दिया है। अग्नि में पाचक, प्रकाशक, और दाहक - ऐसे तीन गुर 
हैं। इसप्रकार आत्मा में द्शनगुण पाचक है, ज्ञानगुण प्रकाशक है, चारित्र- 
गुण दाहक है - यह तीन भेद डालना व्यवहार है । निश्चय से इसके दशेन- 
ज्ञान-चारित्र भी विद्यमान नहीं हैं। भ्रभेद की उपस्थिति में भेद का 
अस्तित्व नहीं रहता है । अहा हा“ | त्रिकाल एक ज्ञायकभाव की दृष्टि 
करने पर पर्यायभेद नहीं दीखता है । यह तो ठीक; किन्तु अन्दर गुण होते 
हुए भी गुणभेद नहीं दीखता । 


इस मूलवस्तु के जाने बिना जन्म-मरण नहीं मिटता। श्रकेला 
अभेद ज्ञायक वह मूलवस्तु है । इसे पर्याय में अनादि से कर्मबन्ध है । उसे 
बंधपर्याय के निमित्त से अशुद्धपना आवे - यह तो दूर रहो; किन्तु इसमें 
अशुद्धता का भेद भी नहीं है। अशुद्धता तो है ही नहीं, किन्तु भगवान 
ज्ञायक एकरूप वस्तु में दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप जो मोक्षमाग्ग है, शुद्ध है, वह 
भी विद्यमान नहीं है । सम्यग्दशेन का विषय या निविकल्प ध्यान का विषय * 
जो त्रिकाली ध्र्‌ व एकरूप ज्ञायक - उसमें सम्यग्दर्शन आ्रादि शुद्ध पर्यायों का 
भेद नहीं । श्रह् हा“! अकेले, अभेद, ज्ञायक में अशुद्धता तो नहीं है; 
किन्तु दर्शन, ज्ञान, चारित्र की पर्याय के भेदों का भी अवकाश नहीं है। 


कहा है न कि ज्ञायक में ज्ञान, दर्शन, चारित्र विद्यमान नहीं हैं । 
अर्थात्‌ अभेददृष्टि में यह भेद ज्ञात नहीं होते, वे भेद अभेददृष्टि के विषय 
नहीं हैं। भेद का लक्ष्य करने पर विकल्प होते हैं, राग होता है | भेददृष्टि 
में निव्रिकल्प दशा नहीं होती है । सम्यग्दर्शन निविकल्प दशा है; वह कंसे 
प्रगट हो, इसकी यह अद्भुत बात है। आत्मा शुद्ध ज्ञायक है, उसके साथ 
ज्ञान, दर्शन, चारित्र की शुद्ध पर्याय मिलायें तो निविकल्प समकित नहीं 
होता । अशुद्धपने की वात तो छोड़ दो, दर्शन-ज्ञान-चारित्र की शुद्धपर्याय 
के भेद भी अखण्ड ज्ञायक की दृष्टि से बाहर रह जाते हैं। अभेददृष्टि में 
पर्यायभेद नजर में झाता ही नहीं । 
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अब कहते हैं कि श्रनंतधर्मोवाले एक धर्मी के समभने में जो निष्णात्त 
नहीं हैं, ऐसे निकटवर्ती शिष्यों को धर्म श्लौर धर्मी के स्वभाव से अभेद 
वस्तु में भेद करके व्यवहार से ऐसा उपदेश किया है कि ज्ञानी को दर्शन, 
-जशञान, चारित्र हैं। 


झ्रात्मा एक ज्ञायक वस्तु है । इसमें दर्शन, ज्ञान, चारित्र, श्रस्तित्व, 
वस्तुत्व आदि अनंत धर्म हैं। ऐसे भ्रनंतधर्मोवाले एक धर्मी में जो निष्णात 
नहीं है श्रर्थात्‌ अ्नंतधर्म होते हुए अ्रभेद-एकत्वरूप धर्मी का जिसको 
ज्ञान नहीं, अनुभव नहीं - ऐसे निकटवर्ती शिष्य को भेद करके समभाया 
जाता है। 


यहाँ निकटवर्ती शिष्य लिया है। शिष्य दो प्रकार से निकट है - 
क्षेत्र से और भाव से । अर्थात्‌ पात्र होकर मुमुक्षुपना प्रगट करके जिज्ञासा 
से तत्व समभने हेतु समीप में आया है; ऐसे शिष्य को भेद करके व्यवहार 
से समभाया जाता है। अनंतधर्मोवाला धर्मी श्रात्मा एक है, स्वभाव से 
अभेदरूप है, तो भी शिष्य को भेद करके समभाना पड़ता है, क्योंकि 
दूसरा कोई उपाय नहीं है । ज्ञानी को ज्ञान है, दर्शन है, चारित्र है- भेद 
उत्पन्न करके आचारयों ने व्यवहार से ही ऐसा उपदेश दिया है । 


जैसे सूखी लकड़ी में सुगंध है, वजन है, इत्यादि ताममात्र भेद करके 
समभाने में आता है। वास्तव में उसमें ऐसे भेद नहीं हैं; उसीप्रकार इस 
भगवान आत्मा सें भेद नहीं हैं, वह तो शअ्रभ्नेंद एकवस्तु है। परल्तु 
जिसको उस श्रभेद, एक शुद्धद्वव्य का ज्ञान नहीं -ऐसे पात्र शिष्प को 
उपदेश करने वाले आचाये कथनमात्र भेद करके वस्तुतत्त्व समभाते हैं कि 
श्रात्मा में ज्ञान है, दर्शन है, चारित्र है 


संसार में सव पढ़ते हैं । कोई मैट्रिक, वी. ए., एलएल. वी., एम. डी. 
वगेरह होते हैं न? ये तो सब पाप की विद्या है। ऐसी विद्या तो 
श्रनंतबार प्राप्त की है, किन्तु यह अध्यात्मज्ञान. की विद्या एक बार 
भी प्राप्त नहीं की । श्रखंड, एकरूप, ज्ञायक, भगवानशात्मा को जानने 
व अनुभव करने की विद्या अ्रनंतकाल में एक बार भी प्राप्त नहीं की । 
एक बार भी ज्ञायक में डुबकी लगाये तो भव-भव का दुःख मिट जाय । 


अहा हा“ आचायों ने भेद करके व्यवहार से शिष्य को उपदेश 
दिया कि आत्मा दर्शन है, ज्ञान है, चारित्र है। परन्तु परमार्थ से देखने में 
श्रावे तो अनंत पर्यायों को एक द्रव्य पी बैठा है। श्रतः एकरूप, किचित्‌ 
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एकमेक मिला हुआ आस्वादरूप अ्रभेद एकस्वभाव वस्तु का भ्रनुभव करने- 
वाले ज्ञानी पुरुषों को दर्शन भी नहीं, ज्ञान भी नहीं और चारित्र भी नहीं 
है। वह तो एक शुद्ध ज्ञायक ही है। 

वस्तुस्वरूप की दृष्टि से देखें तो अनंत पर्यायों को एक द्रव्य पी 
गया है, भ्रत: एकरूप है। यहाँ पर्याय शब्द का अर्थ गुण करना, क्योंकि 
गुण को सहवर्ती पर्याय भी कहा जाता है। समयसार गाथा २९४ की 
टीका में आ्रात्मा का स्वलक्षण बताया है। यहाँ गुणों को सहवर्ती पर्याय 
और बदलती दशा को क्रमवर्ती पर्याय कहा है। सभी गुण द्रव्य में एक 
साथ रहते हैं, इससे गुणों को सहवर्ती पर्याय कहते हैं। इस सब अनंत 
गुणों को एक द्रव्य पी वेठा है श्र्थात्‌ वे भ्रनन्त गुरा द्रव्य में अभेदरूप से हैं । 
कभी भेदरूप नहीं होते; इसलिए द्रव्य एकरूप है। 

.... और वह अनंतगुणों का स्वाद एकमेक मिलकर अशेद है। ज्ञान का 
स्वाद, आनन्द का स्वाद, ऐसे सभी स्वाद मिलकर श्रभेद हैं। जैसे-गर्मी 
में ठंडाई बनाते हैं न? उसमें बादाम, चिरौंजी, पिस्ता इत्यादि भिन्न- 
भिन्न हैं, तो भी सब का स्वाद मिलकर श्रभेद एक है।। श्रहा ! अ्रशुद्धता का 
लक्ष्य छोड़कर, भेद का भी लक्ष्य छोड़कर, भ्रकेले ज्ञायक पर दृष्टि डालने 
पर अभेद एकमेक मिलकर झ्रास्वाद वाला एकस्वभावी तत्त्व अनुभव में 
आता है । 

जिसे आत्मकल्याण करना हो, सुखी होना हो, जन्म-मरण से छूटना 
हो, उसे क्या करना चाहिए ? तो कहते हैं कि - जो एक्र ज्ञायकभाव अभेद 
वस्तु है उसे श्रनुभव में ले। ऐसे एकस्वभावी अभेद आत्मतत्त्व का अनु भव 
करने वाले ज्ञानी पुरुष के दर्शन भी नहीं, ज्ञान भी नहीं, भ्रौर चारित्र भी 
नहीं है; वह तो एक शुद्ध ज्ञायक ही है। अहाहा'”'।।। | मात्र चेतन्‍्य 
शायकभाव, अभेदस्वभाव, एकस्वभाव, सामान्यस्वभाव, नित्यस्वभाव, 
ध्र वस्वभाव, सदशएकरूपस्वभाव, ये ही एक सम्यग्द्शन का विषय है। यह 
तो सर्वेज्ञ वीतराग परमेश्वर द्वारा कहा गया अलौकिक वीतराग दर्शन है । 


गाथा ७ के भावार्थ पर प्रवचन 
इस शुद्ध आत्मा को कर्मबंधन के निमित्त से अशुद्धपना तो आता 
ही नहीं, उसमें तो दर्शन-ज्ञान-चारित्र का भेद भो नहीं है, क्योंकि वस्तु 
अनंतधर्मरूप एक धर्मी है। वस्तु तो भ्रभेद एक है । 
व्यवहारीजन धर्मों को ही समभते हैं, धर्मी को नहीं जानते । ज्ञान 
आत्मा, दर्शन श्रात्मा - इसप्रकार व्यवहारीजन धर्मो को जानते हैं, किन्तु 
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अखंड एकरूप धर्मी - जो ज्ञायंक है, उसे नहीं जानते । इस कारण वस्तु के 
कोई असाधारण धर्म को लक्ष्य में लेकर अभेद वस्तु में भी धर्मों के नामरूप 
भेदों को उत्पन्न करके उपदेश दिया जाता है कि ज्ञानी के दर्शन है, ज्ञान है, 
चारित्र है । 


वस्तु में भ्रस्तित्त्व, वस्तुत्त्व, द्रव्यत््व इत्यादि साधारण धर्म हैं। 
दर्शन, ज्ञान, चारित्र आदि आत्मा के असाधारण धर्म हैं। अ्रभेद वस्तु में 
परमार्थ से भेद नहीं होते हुए भी इन असाधारण धर्मों द्वारा कथन मात्र 
भेद उत्पन्न करके आचार्य उपदेश देते हैं कि आत्मा के दर्शन है, ज्ञान है 
चारित्र है। जो ज्ञानी नहीं हैं उन्हें नाममात्र भेद करके समभाते हैं । 
व्यवहार है इसलिए अभृताथ्थ है, असत्याथे है। श्रागे आ्राठवीं गाथा में कहेंगे 
कि व्यवहारनय स्थापन करने योग्य है, परन्तु अनुसरण करने योग्य नहीं 
है। अर्थात्‌ व्यवहार है अ्रवश्य, भेद से समभाने को शेली है अभ्रवश्य, किन्तु 
भेद अनुसरण करने लायक नहीं है। भेद के लक्ष्य से अशुद्धता श्ाती है. 
निविकल्पता नहीं होती । 


परमाथ से विचार करें तो अ्रनंत पर्यायों को एक द्रव्य अ्रभेदरूप से 
पी बठा है, इससे इसमें भेद नहीं है | द्रव्य सब भेदों को पी बैठा है | वस्तु 
अ्रन्दर एकाकार अभेदरूप से स्थित है, इससे उसमें भेद नहीं है | जो भेद 
से समभाने में आता है वह कथनमात्र है। यह धर्म सूक्ष्म है भाई ! 
सामान्यजन इसे समभते नहीं हैं और सामायिक, प्रोषधोपवास, यात्रा, 
भक्ति आदि बाह्मत्रिया करते हैं, किन्तु सत्य हाथ लगे बिना चौरासी के 
भ्रवतार में भटकना ही है। जब अभेददृष्टि से आत्मा को देखें तब सत्य 
हाथ आता है । 


यहाँ शिष्य को प्रश्न उत्पन्न होता है कि पर्याय भी द्रव्य का ही भेद 
है, अवस्तु तो नहीं; तो फिर उसे व्यवहार कंसे कहा जा सकता है ? प्रथम 
शिष्य का प्रश्त बरावर ठीक से समभना चाहिए । भेद जो पर्याय है वह 
द्रव्य का स्वयं का ही अंश है, अवस्तु अर्थात्‌ परवस्तु तो नहीं है । जैसे 
शरीर पर है, कर्म पर है, वैसी पर्याय पर नहीं है। पर्याय तो स्वद्रव्य का 
अंश है; इससे स्ववस्तु है, अंपनी है, अपने में है, निश्चय है - तो उसे 
व्यवहार केसे कहा ? भाषा तो सीधी-सादी है, किन्तु भाव बहुत गहरा है 
गंभीर है। भाई, भ्रहो ! प॑० जयचंदजी ने कैसा खुलासा किया है ? 

यह तो सत्य है कि पर्याय भी वस्तु का ही भेद है परन्तु यहाँ द्रव्य- 
दृष्टि से अभेद को प्रधान करके उपदेश है । 
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द्रव्य शौर पर्याय दोनों आत्मा की वस्तु हैं, पर्याय भी वस्तु है, 
अवस्तु नहीं है। परन्तु यहाँ पर्यायदृष्टि छुड़ाकर द्रव्यदृष्टि कराने का 
प्रयोजन है, इससे अभेद को मुख्य करके उपदेश है। अभेददृष्टि में भेद को ' 
गौण कहने से ही अ्भेद अभ्रच्छी तरह मालूम पड़ सकता है। इससे भेद को 
गौणा करके उसे व्यवहार कहा है। यहाँ भेद को गौण करके (भश्रभाव' 
करके नहीं), बल्कि भेद को अमुख्य करके या कि भेद का लक्ष्य छोड़कर 
उसे व्यवहार कहा है । ः 

यहाँ ऐसा अभिप्राय है कि भेददृष्टि में -निविकल्प दशा नहीं 
होती । अ्नंतगुणों को धारण करने वाला धर्मी - ऐसा जो अभेद आत्मा - 
उसमें ज्ञान, दर्शन, चारित्र, प्रभुता, स्वच्छता ऐसे भ्रनन्‍्त गुणों के भेद 
जो लक्ष्य में लेगा तो राग उत्पन्न होगा, सम्यग्दशन नहीं होगा । नवतत्त्वों 
के भेद करना तो दूर रहा, किन्तु गुण-गुरणी का भेद करे तो भी निवि- 
कल्पदशा नहीं होती । वस्तु और उसकी शक्ति - ऐसे जो भेद वह भी दृष्टि 
का विषय नहीं है । दृष्टि का विषय तो अभेद, अखंड, एक ज्ञायक है । 
दृष्टि स्वयं की पर्याय है, किन्तु पर्याय दृष्टि का ध्येय नहीं है । 


प्रश्न:-वत्त मान पर्याय को दृष्टि के विषय में मिलाना कि नहीं ? 


उत्तर :- वर्त्तमान पर्याय भिन्न रहकर द्रव्य की प्रतीति करती है । 
बह इसमें कहाँ से मिले ? पर्याय भिन्न रहती है, वह द्रव्य में नहीं मिलती, 
एकमेक नहीं होती । 

सरागी को विकल्प रहा करता है। भेद को जानना यह कोई राग 
का कारण नहीं है। केवली भगवान भेद-भ्रभेद सबको जानते हैं । भरहंत 
परमात्मा द्रव्य, गुण, पर्याय, भेद-अभेद, लोक-अलोक सबको जानते हैं- 
इसलिए भेद को जानना राग का कारण नहीं है। परन्तु सरागी को भेद 
जानने से विकल्प उत्पन्न होता है, रागी जीव को भेद जानने से राग उत्पन्न 
होता है, इससे पुण्यबंध होता है, परन्तु सम्यग्दशेन की अबंध पर्याय नहीं 
होती । सरागी को भेद का लक्ष्य करने पर विकल्प होता है, किन्तु निवि- 
कल्पदशा नहीं होती । केवली भगवान तो भेदाभेदरूप समग्र लोकालोक 
को जानते हैं, परन्तु उन्हें राग नहीं होता, क्योंक़ि वे वीतराग हैं। परन्तु 
रागी प्राणियों को भेददृष्टि होने पर राग हुए बिना नहीं रहता । 

आत्मवस्तु अरूपी चिदानंदधन है। उसमें गह भाव और यह , 
भाववान - ऐसे दो भेद करके वस्तु को देखे तो रागी जीव को राग होगा । 
इसलिए जबतक राग श्रादि नहीं मिर्टे तबतक भेदों को गौर करके अभेद- 


श्श्द्‌्वः [ प्रवच्चन-रत्नाकर भाग १ 


रूप निविकल्प अनुभव कराया जाता है| गुण में गूर नहीं हैं - ऐसा नहीं 
है, किन्तु भेद को यौण करके अभेद का लक्ष्य कराने का प्रयोजन है। रागी- 
को भेद्‌ के लक्ष्य से राग होता है और इससे धर्म माने तो मिथ्यादृष्टि है । 
यहाँ कहते हैं कि जद॒तक राग नहीं मिटता तवतक भेद को गौर करके या 
भेद का लक्ष्य छोड़कर अमेद एकरूप ज्ञायक का लक्ष्य करना-उससे अभेद- 
रूप निविकल्प अनुभव होता है, वह धर्म है । 

जैसे गुणी में गुण हैं और गृणभेद को गौण किया; उसी प्रकार 
कोई ऐसा कहे कि गुरी में पर्याव है अर्थात्‌ द्रव्य में पर्याव है और उसे 
गौंण किया, तो उसका यह कहना ठीक नहीं है । पर्याव में पर्बाव को गौर 
किया है| पर्याय तो द्वव्य से भिन्न है, पर्वाव द्वव्य में नहीं है, पर्याय भिन्न 
रहकर द्रव्य को विषय करती है, द्वव्य में पर्याय नहीं है । वस्तु में गुर हैं, 








परन्तु उनका लक्ष्य छुड़ाने के लिए गुणभेद को यौण करके अभेदरूप 
निविकल्प अनुभव कराने में श्राया है।. उच्ती प्रकार वस्तु में पर्याय भी है 


ऐसा कोई कहे तो ठीक नहीं है | पर्याय तो पर्वाय में है । 

जिसका महाभाग्य हो उसके कान में यह वात पड़ती है। जबतक 
राग नहीं मिटता तवतक भेद को गौरा करके अभेदरूप निविकल्प अनुभव 
करते में आता है । वीतराग होने के वाद भेदाभेदरूप वस्तु का जाता हो 
जाता है वीतराग होने के वाद सर्वेज्ञ मगवान भेद-अभेद सवको जानते 
हैं, वहाँ विकल्प नहीं है ! सर्वज्न-चवीतरागदज्मा होने के वाद भेद को गौर 
करके अभेद को जानना - ऐसा नहीं रहता । केवली भगवान तो भेद-अनभेद 
दोनों को एक साथ जानते हैं, वहाँ नव का अवलम्बन नहीं है। जबतक 
राग रहता है, द्रव्य का पुरों झ्ालम्बन नहीं होता, तवतक नय का आलम्वन 
है। परन्तु राग छूदने पर पूर्ण वीतराग होने के पश्चात्‌ नव का झवलम्वन 


नहीं स्ह्ता 
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यह तो सर्वेत्ष परमेश्वर वीतराग का अपूर्व मार्ग है। साधारण 
मनुष्य जो-ऐसा मानकर बैठे हैं कि छहकाय की दया पालने से धर्म होता 
है, सो ऐसी दात नहीं है । पर की दया तो कोई पाल ही नहीं सकता | 
यहाँ तो सर्वेज्देव का फरमान है कि तेरी दया तू पाल तर्वात्‌ जितना तू है, 
जैसा तू है, उतना और वैसा तू स्वयं को मात्त; तब तूने अपनी दण पहला - 
ऐसा कहा जा सकेगा । तथा जितना, जैसा तू है, वैसा स्वयं को न मानकर 
दूसरे प्रकार मानेगा तो तूने अपनी हिंसा ही की है । 
निर्मेल पर्वाव वहितेत्त्व है, यह अन्तःतत्त्व नहीं है, उसे गौरय करके 
द्रव्यस्वभाव का आश्रय लेने से निविकत्प अनुभव हो, वह घर्मं है। शुद्ध 


च्ऊ. 





बे - 


समयसार गाथा ७ ] [ ११७ 


पर्याय द्रव्य का लक्ष्य करती है । अ्रशुद्ध का लक्ष्य छोड़कर पर्याय त्रिकाली- 
द्रव्य की दृष्टि करती है। 


. अशुद्धता से छूटने को कहते हो तो निर्मेलपर्याय से छूठने को क्‍यों 
कहते हो ? निम्मेलपर्याय तो द्रव्य के ऊपर लक्ष्य करती है। .(निर्मल- 
पर्याय पर्याय के ऊपर लक्ष्य नहीं करती है ।) 


पर्याय अ्रभेदद्रव्य की ओर ढली उस श्रपेक्षा से अ्रभेद कहलाती है । ' 
वेसे पर्यायें तो द्रव्य से भिन्न रहती हैं। श्रभेद में पर्याय कहाँ है ? पर्याय 
तो भिन्न रहकर अ्रभेद की दृष्टि करती है। यह निश्चयदृष्टि है । द्रव्य में 
पर्याय मिला दें तो व्यवहार हो जाता है, भेददृष्टि हो जाती है। पर्याय तो 
पर्याय में रहती है । इसलिए श्रपेक्षा समभना चाहिए । 


वोतराग होने के बाद नय का अवलम्बन नहीं रहता तो समयसार 
के आख्रव अधिकार में दो जगह ऐसा कथन आता है कि केवलज्ञान होने 
पर साक्षात्‌ शुद्धनय है, वह किस श्रपेक्षा से है ? 


ग्रे भाई ! यह कथन द्रव्य का आश्रय पूर्णो होने की श्रपेक्षा से है। 
शुद्धनय का विषय तो प्र व त्रिकालीद्रव्य एक ही है, किन्तु यहाँ केवलज्ञान 
होने पर द्रव्य का आश्रय लेना नहीं रहा- इस श्रपेक्षा से कहा है। निश्चय 
से तो केवलज्ञान भी शुद्धनय का विषय नहीं है, यह तो सद्भूत व्यवहारनय 
का विषय है। केवलज्ञानी के तो नय ही कहाँ है ? तो भी केवलंज्ञान होने 
पर शुद्धनय पूर्ण होता है- ऐसा जो कहा जाता है वह शुद्धात्मा का श्रव- 
लम्बन पूर्णो होने पर भ्रब श्रवलम्बन लेना शेष नहीं रहता है - इस अपेक्षा 
से कहा जाता है। इस कारण यहाँ कहते हैं कि वीतराग होने के बाद नय 
का अवलम्बन नहीं रहता । ' 


सम्यसार गाथा ८ 


तहि परसार्थ एवेको वक्तव्य इति चेत्‌ - 
जह ण वि सक्‍कसणज्जो श्रणज्जभासं विणा दु गाहैदुं । 
तह ववहारेण विणा परमत्थुवदेसगमसबर्क ॥८॥। 


यथा नापि शक्‍्योध्वायेथ्चायेमाषां विना तु ग्राहय्ितुम्‌ । 
तथा व्यवहारेश विना परसार्थोपदेशनमशक्यम्‌ ॥८१॥ 


यथा खलु स्लेच्छ: स्वस्तोत्यभिहिते सति तथाविधवाच्यवाचकरसंबं- 
धावबोधबहिष्कृतत्वान्न किचिदपि प्रतिपद्यमानों सेष इवानिसेषोन्सेषितचक्षुः 
प्रेक्षत एव । यदा तु स एव तदेत:द्भाषासंबंधैकार्थज्ञेनान्येन तेनिव वा म्लेच्छ- 
भाषां समुदाय स्वस्तिपदस्घाविनाशों भवतों भवत्वित्यभिधेयं प्रतिपादते 
तदा सद्य एवोच्दर्मंदानंदंसयाशुरूलज्मलल्लोचनपात्रस्तत्प्रतिपद्चत एवं । 
तथा किल लोकोप्यात्सेत्यभिहिते सति यथावस्थितात्मस्वरूपपरिज्ञान- 





अब यहाँ पुनः यह प्रश्न उठा है कि - यदि ऐसा है तो एक परमार्थ 
का ही उपदेश देना चाहिये; व्यवहार किसलिये कहा जाता है ? इसके 
उत्तरस्वरूप गाथासूत्र कहते हैं :- 
भाषा श्रनाय बिना न, समभाता ज्यु शकक्‍य अनाये को । 
व्यवहार बिन परमार्थ का, उपदेश होय श्रशक्‍्य यों ॥८॥ 
गाथार्थे :- [यथा] जैसे [श्रनायंः] अनारय (म्लेच्छ) जन को 
[श्रतायभाषां विना तु] अ्रनायभाषा के बिना [ग्राहघितुम] किसी भी वस्तु 
का स्वरूप ग्रहण करने के लिये [न भ्रपि शक्यः] कोई समर्थ नहीं है [तथा] 
उसीप्रकार [व्यवहारेण बिना] व्यवहार के बिना [परमार्थोपदेशनम्‌] 
परमार्थ का उपदेश देना [अ्रशक्‍्यम्‌ ] भ्रशक्य है.। 


टीका :- जेसे किसी म्लेच्छ से यदि कोई ब्राह्मण 'स्वस्ति' ऐसा शब्द 
कहे तो वह म्लेच्छ उस शब्द के वाच्य-वाचक सम्बन्ध को न जानने से कुछ 
भी न समझकर उस ब्राह्मण की ओर मेंढ़ें की भांति आँखें फाड़कर टकटकी 
लगाकर देखता ही रहता है, किन्तु जव ब्राह्मण की और म्लेच्छ की भाषा 
का दोनों का अथ जानने वाला कोई दूसरा पुरुष या वही ब्राह्मण म्लेच्छ- 
भाषा बोलकर, उसे समभाता है कि 'स्वस्ति शब्द का अ्र्थ यह हैकि ., 
तिरा अविनाशी कल्याण हो', तद तत्काल ही उत्पन्न होनेवाले अत्यन्त 


बहिष्कृतत्वान्न किचिदपि प्रतिपद्यमानो मेष इवानिसेषोन्मेषितचक्षुः प्रेक्षत 
एवं। यदा तुस एवं व्यवहारपरमाथ्थेपथप्रस्थापितसम्यग्बोधमहारथरथि- 
तान्येन तेनिव वा व्यवहारपथमास्थाय दर्शनज्ञानचा रित्राण्पततीत्यास्मेत्यात्म 
पदस्यान्निधेयं प्रतिपाथते तदा सच्च एबोद्यदमंदानंदांतःसुन्दरबंधु रबोधतरंग- 
स्तत्प्तिपद्यत एव । एवं म्लेच्छस्थानीयत्वाज्जगतो व्यवहारनयोपि म्लेच्छ- 
भाषास्थानीयत्वेन परसार्थप्रतिपादकत्वादुपन्‍्यसनीयः, श्रथ च ब्राह्मणों न 
स्लेच्छितव्य इति वचनाद्यवहारनयो नानुसत्तंव्यः । 





आनंदमय अश्वप्नों से जिसके नेत्र भर जाते हैं ऐसा वह म्लेच्छ इस 'स्वस्ति' 
शब्द के अर्थ को समझ जाता है; इसीप्रकार व्यवहारीजन भी 'आत्मा' 
शब्द के कहनेपर आत्मा! शब्द के श्रर्थ का ज्ञानन होने से कुछ भी न 
समभकर मेंढ़े की भाँति आँखें फाड़कर टकटकी लगाकर देखते रहते हैं, 
किन्तु जब व्यवहा र-परमार्थ मार्ग पर सम्यग्शानरूपी महारथ को चलाने 
वाले सारथी की भाँति अ्रन्य कोई झाचाये अथवा 'आत्मा' शब्द को कहने 
वाला स्वयं ही व्यवहारमार्ग में रहता हुआा प्रात्मा शब्द का यह अर्थ 
बतलाता है कि - दर्शन, ज्ञान, चारित्र को जो सदा प्राप्त हो वह शआ्ात्मा 
है', तव तत्काल ही उत्पन्न होनेवाले अत्यन्त श्रानन्द से जिसके हृदय में 
सुन्दर बोधतरंगें (ज्ञानतरंगें) उछलने लगती हैं ऐसा वह व्यवहारीजन उस 
आत्मा' शब्द के अर्थ को अच्छी तरह समभ लेता है। इसप्रकार जगत तो 
स्लेच्छ के स्थान पर होने -से, और व्यवहारनय भी स्लेच्छभाषा के स्थान 
पर होने से परमार्थ का प्रतिपादित (कहनेवाला) है, इसलिये व्यवहारनय 
स्थापित करने योग्य है; किन्तु ब्राह्मण को म्लेच्छ नहीं हो जाना चाहिए - 
इस वचन से वह (व्यवहारनय) अनुसरण करने योग्य नहीं है । 

भावार्थ :- लोग शुद्धनय को नहीं जानते, क्‍योंकि शुद्धनय का विषय 
अभेद एकरूप वस्तु है; किन्तु वे अशुद्धनय को ही जानते हैं क्योंकि उसका 
विषय भेदरूप अनेक प्रकार है; इसलिये वे व्यवहार के द्वारा ही परमार्थ 
को समझ सकते हैं। श्रतः व्यवहारनय को परमार्थ का कहनेवाला जानकर 
उसका उपदेश किया जाता है | इसका श्रर्थ यह नहीं समभना चाहिए कि 
यहाँ व्यवहार का आलम्बन कराते हैं, प्रत्युत व्यवहार का आ्आालम्बन 
छुड़ाकर परमार्थ में पहुँचाते हैं, - यह समभना चाहिये । 

गाथा ८ पर प्रवचन 

जैसे श्रनाय॑ (म्लेच्छ) जन को भ्रनायंभाषा बिना वस्तु का स्वरूप 

ग्रहण कराने में कोई भी समर्थ नहीं है; उसीप्रकार व्यवहार बिना परमार्थ 
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का उपदेश करने में कोई समथे-नहीं है । अनायें को समभाना हो तो उसी 
की भाषा में समझाना होता है । अनायेभाषा बिना उसे वस्तु का स्वरूप 
नहीं समझा सकते । उसीतरह श्रज्ञानी को समभाना हो तो भेद किये 
बिना परमार्थ वस्तु को नहीं समझा सकते। आत्मा-््रात्मा-झ्रात्मा ऐसा . 
कहें; किन्तु जबतक भेद करके व्यवहार से नहीं समभाएँ कि जो दर्शन-ज्ञान- 
चारित्र को प्राप्त हो वह आत्मा है” तबतक अज्ञानी कुछ भी नहीं समभ 
सकता । इससे भेद करके परमार्थवस्तु-को -समभाने में व्यवहार आता 
-अवश्य है, किन्तु वह आदरणीय नहीं है । 


गाथा ८ की टीका पर प्रवचन 

जैसे किसी म्लेच्छ से किसी ब्राह्मण ने 'स्वस्ति! शब्द कहा, वह 
म्लेच्छ जो 'स्वस्ति' शब्द के वाच्य-वाचक सम्बन्ध को नहीं जानता, कुछ 
भी नहीं समझा । जैसे - शक्कर पदार्थ वाच्य है और शक्कर शब्द वाचक 
है; उसीप्रकार 'स्वस्ति' अर्थात्‌ तेरा अविनाशी कल्याण हो' ये वाच्य है 
ओर 'स्वस्ति” शब्द वाचक है, किन्तु उसे वाच्य-वाचक सम्बन्ध का ज्ञान न 
होने से कुछ भी नहीं समभकर - यह क्‍या कहेता है ?” ऐसा विचार 
करता हुआ वह म्लेच्छ ब्राह्मण के सामने मेंढ़ें की भाँति आँखें फाड़-फाड़ 
कर टकटकी लगाकर देखता ही रहता है । 

किन्तु जब ब्राह्मण और म्लेच्छ दोनों की भापा का श्रथे जानने 
वाला अन्य कोई पुरुष अथवा वही ब्राह्मण म्लेच्छ भाषा बोलकर उसे 
समभाता है कि - 'स्वस्ति” शब्द का अर्थ तेरा अविनाशी कल्याण हो' ऐसा 
है-तब तुरन्त ही वह अत्यन्त भ्रानंदित होकर आनन्द के अश्वुपूरां नेत्रों 
से गदगदु हो जाता है। अहा ! ऐसा इस ब्राह्मण का आशीर्वाद है। इस 
तरह स्वस्ति” शब्द का अर्थ अच्छी तरह समझकर उसकी आँखें हर्ष के 
आाँसुओं से भर जाती. हैं । 

यह दृष्टान्त हुआ, अरब सिद्धान्त कहते हैं :- 

इसीतरह व्यवहारीजन भी आत्मा ऐसा शब्द कहने पर आत्मा 
शब्द के ज्ञान से रहित होने से कुछ भी नहीं समझता हुआ मेंढ़े की तरह 
आँखें फाड़-फाड़कर टकटकी लगाकर देखता ही रहता है । यहाँ म्लेच्छ के 
स्थान पर व्यवहारीजन लिया है । व्यवहारीजन 'आत्मा' यह शब्द सुनकर 
कुछ भी समभता नहीं है, क्योंकि 'आत्मा' क्या पदार्थ है? इसका इसको 
ज्ञान नहीं है । फिर भी “यह क्या कहता है, क्या वकता है ? - ऐसे श्रनादर 
से नहीं, बल्कि “क्या कहते हैं ?' ऐसी समभने की जिज्ञासा से मेंढे की 
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तरह आँखें फाड़कर टकटकी लगाकर देखता ही रहता है। “आत्मा का 
सत्य स्वरूप क्‍या है ? भगवान का कहा हुआ तत्त्व क्या है ?' - यह सुनने 
की योग्यत्ता से कहने वाले के समक्ष श्राँखें फाड़कर टकंटकी लगाकर 
देखता है । 


किन्तु जब व्यवहार-प रमार्थ मार्ग पर सम्यस्ज्ञानकूपी महारथ को 
चलाने वाले सारथी के समान अन्य कोई आचार्य श्रथवा आत्मा शब्द 
को कहने वाला स्वयं ही व्यवहारमार्ग में रहकर दश्शन-ज्ञान-चारित्र को 
जो सदा प्राप्त हुआ हो, वह आत्मा है' - इसप्रकार आत्मा शब्द का अर्थ 
समभाता है, तब तुरंत ही उत्पन्न हुए अत्यन्त ज्ञानानंद से जिसके हृदय में 
बोधतरंगें (ज्ञान की लहरें) उछलने लगती हैं, ऐसा वह व्यवहारीजन 
आत्मा” शब्द का अर्थ भलीप्रकार समझ जाता है । 


देखो ! यहाँ सम्बग्जानरूपी रथ को चलाने वाले सारथी के समान 
आचार्य व्यवहार-परमार्थमा्ग में स्थित हैं, - ऐसा कहा है। निश्चय आत्म- 
वस्तु स्वरूप से जैसी है - वह परमार्थ है तथा उसे भेद करके समभाना 
व्यवहार है। यहाँ अन्य झ्राचाये या झात्मा' शब्द कहने वाले आचार्य स्वयं 
व्यवहारमार्ग में रहकर श्रर्थात्‌ विकल्प से भेद करके शिष्य को समभाते 
हैं । वस्तु तो अभेद एकरूप ही है, किन्तु शिष्य को समझ्लाना हो तो भेद 
करके समभाना पड़ता है, क्योंकि दूसरा कोई उपाय नहीं है । इससे अखण्ड, 
अभेद आ्रात्मा में नाममात्र भेद उत्पन्न करके शिष्य को समभाते हैं कि जो 
दर्शन-जश्ञान-चारित्र को हमेशा प्राप्त हो, वह झात्मा है। यहाँ दर्शन-ज्ञान- 
चारित्र - ऐसे आत्मा के तीन अ्रसाधारण मुख्यधर्मों का लक्ष्य करके, भेद 
करके समभाया है | शरीर या पुण्य-पाप के भाव की प्राप्त हो, ऐसा आत्मा 
नहीं लिया है; किन्तु जो दर्शन-ज्ञान-चारित्र को प्राप्त हो, वह झात्मा - 
ऐसा व्यवहार से भेद करके समभाया है । 


अहाहा'“““! मुन्रिज आचार दिगम्बर संत हैं। उन्होंने शिष्य 
से कहा - आत्मा', किन्तु शिष्य कुछ नहीं समझा । अत्तः यद्यपि आत्म- 
वस्तु है तो अन्दर में अनन्तगुरों सहित अभेद; तथापि इसके मुख्यधर्मो 
को लक्ष्य में लेकर 'जो दर्शन-ज्ञान-चारित्र सहित है, वह ग्रात्मा' - ऐसा 
भेद करके शिष्य को समभाते हैं । राग वाले श्रात्मा या शरीर वाले आात्मा 
की बात यहाँ नहीं है । दर्शन-शञान-चारित्र का भेद करना पड़े, यह भी कोई 
उपाय तो नहीं है, परन्तु करें क्या ? भेद आदरणीय नहीं है, श्रादरणीय 
तो एक मात्र परमार्थवस्तु अ्रभेदभ्रात्मा ही है। 'अतति गच्छति इति 
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आत्मा' भ्र्थात्‌ 'जो दर्शन-ज्ञान-चारित्र को प्राप्त हो, वह आत्मा द्रव्य- 
संग्रह में भी ऐसा ही भेद करके आचार्यदेव ने परमार्थ समंझाया है । 

इसप्रकार गुरु द्वारा समभाये जाने पर शिष्य की दृष्टि तुरन्त ही 
परमाथ्थे श्रात्मा पर जाती है और अतीन्द्रिय आनन्द प्रगट होता है, अ्रंतर 
में ज्ञानतरंगें उछलने लगती हैं । | 

देखो ! धर्म नगद 'है | ज्योंही सम्यग्दर्शन हो, तुरन्त ही अतीन्द्रिय 
आनन्द का स्वाद आता है। वह शिष्य आत्मा' शब्द का अर्थ श्रच्छी तरह 
समभ जाता है । 

अहाहा""! विदेह क्षेत्र में भगवान श्री सीमन्धर विराजते हैं, 
उनकी वाणी आज भी खिरती है। वहाँ कुन्दकुन्दाचार्य सदेह गये थे । 
वहाँ से भगवान का दिव्य संदेश पात्र जीवों के लिये लाए । 

यहाँ कहते हैं कि - गुण का भेद वस्तु में नहीं है। तो भी परमार्थे को 
समभाने के लिए भेद करके कहा है- देखे वह आत्मा, जाने वह आत्मा, 
अन्तर में स्थिर हो वह आत्मा'-ऐसा सुनते ही पात्र जीव की दृष्टि 
एकरूप अभेद, चेतन्यवस्तु पर जाती है और सम्यग्दर्शन हो जाता है; 
साथ ही भ्रतीन्द्रिय आनन्द का स्वाद आ्राता है। जहाँ भ्नादि से पुण्य-पाप 
के विकारी भावों का श्राकुलतारूप स्वाद था, वहाँ श्रब सम्यग्दर्शन होने 
पर अतीन्द्रिय आनन्द का वेदन होता है। कर्मचेतना' का स्वाद सिटकर 
ज्ञानचेतना का निराकुल स्वाद आता है। 


अहाहा'' सम्यर्दशेन कोई अपूर्व वस्तु है। एक सेकिन्ड को ऐसा 
सम्यन्दशन हो तो दृष्टिश्रपेक्षा से मोक्ष हो गया । आत्मा स्वयं मोक्षस्वरूप, 
परमात्मस्वरूप विराजता है; इसकी दृष्टि और अनुभव होते ही पर्याय में 
परमात्मपद प्रगट होता है। देव-गुरु-शास्त्र को माने, नंवतत्त्वों के भेद 
जाने - ये कोई सम्यर्दशन नहीं है । सम्यग्दर्शन तो आत्मा की प्रतीतिरूप है, 
सृक्ष्मपर्याय है । आनन्द के स्वाद से ज्ञानी को उस सम्यर्दर्शन का ख्याल 
आता है, भान होता है। पहले सम्यग्दशेन होता है, पश्चात्‌ स्वरूप में* 
विशेष एकाग्रता होकर जो स्थिरता होती है, वह सम्यक्चारित्र है। बिना 
सम्यग्दशन के व्रत, तप, चारित्र - ये सब एक के बिना बिन्दी जेसे हैं | 


सम्यग्दर्शन होने पर जो अनुभव होता है, उसकी मुहर (छाप) 
क्या ? तो कहते हैं कि आनन्द का स्वाद आता है वह सम्यग्दशन की मुहर 
' है। पर से लक्ष्य हटाकर; दया, दान का विकल्परूप जो रागभाव है, वहाँ 
से भी लक्ष्य हटाकर तथा दर्शन-ज्ञान-चारित्र के गुणभेद का भी लक्ष्य 
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छोड़कर जब श्रभेदस्वभाव में लक्ष्य जाय तब अनुभव प्रगट होता है - 
उसका नाम सम्यग्दशेन है। इस सम्यर्दर्शन के होने पर सुन्दर आतनन्‍्द- 
सहित ज्ञानतरंगें उछलती हैं, तब 'आत्मा' इस शब्द का यथार्थ अर्थ सुन्दर 
रीति से समभ में झ्राता है । 

भाई ! यह इन्द्रियों के विषयों का सुख तो जहर का स्वाद है । हम 
करोड़पति-अ्ररबपति हैं, हमारा पैसा है; जो ऐसी ममता करते हैं वे जहर 
का प्याला पीते-हैं । स्त्री के भोग में - हाड-चाम के भोग में सुख मानते हैं, 
किन्तु यह तो राग का स्वाद है, जहर का स्वाद है। यहाँ तो 'दर्शन-ज्ञान- 
चारित्र आत्मा' ऐसा भेद करके परमार्थ वस्तु समभाते हुए जहाँ अभेद 
त्रिकालीज्ञायक का स्वीकार श्नौर सत्कार हुआ कि तुरंत ही अंतरंग में 
आनन्द की स्वादसहित सुन्दर ज्ञानतरंगें उछलती हैं; सम्यग्दर्शन और 
सम्यग्ज्ञान प्रगट हो जाता है। इसका नाम धर्म है। श्रहो ! अमृतचन्द्राचा्य 
देव ने भ्रदुभुत टीका की है| ऐसी टीका भरतक्षेत्र में दूसरी नहीं है । 

अब कहते हैं- जगत म्लेच्छ के स्थान पर और व्यवहारनय को 

म्लेच्छभाषा के स्थान पर रखकर समभाया है। भरत: व्यवहारनय परमार्थ 
का प्रतिपादक होने से स्थापन करने योग्य है। यद्यपि म्लेच्छभाषा द्वारा 
म्लेच्छ को समभाना तो योग्य है, परन्तु म्लेच्छ हो जाना योग्य नहीं; उसी 
तरह यद्यपि व्यवहारनय परमार्थ का प्रतिपादक होने से स्थापन करने 
योग्य तो है, तथापि व्यवहारनय अनुसरण करने योग्य नहीं है, अनुसरण 
करने योग्य तो एकमात्र त्रिकालीश्र्‌ वज्ञायक ही है, परमार्थ ही है । 
गाथा ८ के भावाथे पर प्रवचन 

धर्म का मूल सम्यर्दर्शन है। बह सम्यग्द्शन कैसे होता है ? इसकी 
यह बात चलती है। लोक शुद्धनय को जानता नहीं.है। अरे ! अन्य 
सम्प्रदाय में तो 'शुद्धनय” ऐसा शब्द भी नहीं है। शुद्धनंय किसे कहते हैं ? 
शुद्धनय भ्रर्थात्‌ त्रिकालीज्ञायक को जाननेवाला सम्यम्ज्ञान का अंश । 
श्रभेद, एकरूप, तिकाली, भ्रूव चैतन्यवस्तु, सत्‌पदार्थ, शाश्वत पदार्थ जो 
आत्मा - वह शुद्धनय का विषय है । अर्थात्‌ यह आत्मा अनंत-श्रनंत बेहद 
शक्तियों का पिण्ड, श्रभेद, एकरूप वस्तु है। जो ज्ञान का अंश उसका लक्ष्य 
करे, ज्ञान करे उसे शुद्धनय कहते हैं। लोग ऐसे शुद्धनय को नहीं जानते, 
बयोंकि शुद्धनय का विषय अझ्भेद, एकरूप, आत्मवस्तु का उन्हें प्रत्यक्षरूप 
अनुभव नहीं है। | 

जैसे लाख शूत्य रखो परन्तु ऊपर एक का अंक ने हो तो कितनी 
संख्या बने ? श्रर्थात्‌ कोई भी संख्या नहीं बनती । एक के बिना लाख 
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बिन्दियों (शून्यों) की कोई कोमत नहीं है । उसीप्रकार सम्यर्द्शन बिना 
ब्रत करे, तप करे, सामायिक करे, परन्तु ये सब थोथे हैं, निस्सार हैं । इन 
क्रियाओं में राग मन्‍्द हो तो पुण्य बंधता है, पर धर्म नहीं होता । 

ये तो भगवान के कहे हुए मंत्र हैं, जो अज्ञान में सोते हुए जीवों को 
जगाते हैं | जीवों ने त्रत, तप, भक्ति, पूजा, दान इत्यादि अनन्तवार किये 
हैं। क्योंकि ये स्वर्गों में भी अ्रनन्तवार गये हैं और स्वर्गों में कोई पाप 
करके नहीं जाता । यद्यपि इसने मनुष्य के भव सबसे कम घारण किये हैं, 
फिर भी अनंत हैं, उनसे असंख्यात गुणों (अनंत) नरकसव किये। एक 
मनुष्यभव और अ्रसंख्यात नरक के भव, यह अनुपात रहा है। पर भाई ! 
तू भूल गया है। किन्तु यहाँ त्तो भगवान के ज्ञान में आई तथा शात्त्र में 
कही गई बात कहते हैं । नरकों के भव से असंख्यातगुरों (अ्रनन्त) देवों के 
भव किये हैं। यहाँ कहने का आशय यह है कि अ्रनंतकाल में जो अनंतदेवों 
के भव धारण किये वे कोई पाप से थोड़े ही किये हैं ? ब्नत, तप आदि 
पुण्य अ्रनंतवार किये, किन्तु शुद्धनय और उसके विषयभूत त्रिकाली 
एकरूप प्र्‌व आत्मा को नहीं जाना, इस कारण सम्यर्दर्शन आदि धर्म 
नहीं हुआ । इससे इसका भवभ्रमण का दुःख बना रहा। भवश्नमण में 
देवों के भवों की शपेक्षा श्रनंतगुरों निगोदसहित तियँच के भव हुए हैं । 
एक सम्यर्दशन के बिना जोव को संसार में भ्रनंतभव परिभ्रमण की अकथ्य 
वेदना भोगनी पड़ी है । 

अ्रहो ! यह तो सर्वेज्ञ परमात्मा ने एकसमय में जो आत्मा देखा 
और कहा, वह कसा है और उसका अनुभव कैसे हो ”? इसकी बात चलती 
है। अज्ञानीजन समभे बिना जो आत्मा-आरत्मा कहते हैं उतकी यहाँ बात 
नहीं है । वेदान्त वाले जो आ्रात्मा को सबवव्यापी मानते हैं, उनकी भी यहाँ 
वात नहीं है। यहाँ तो अभेद, एकरूप, सतृवस्तु, अनंतगुणों का पिण्ड, 
नित्य, भ्रूव, सामान्य आत्मा है - उसकी बात है। उसे लोग जानते नहीं 
हैं। इस अभेद आत्मा में भेद नहों होने पर भी यह जाननेवाला आत्मा, 
देखने वाला आत्मा - ऐसे भेद करके आत्मा का परमार्थस्वरूप समभाने 
वाला अशुद्धनय है, व्यवहार है । श्रनादि से लोग अशुद्धनय को ही जानते हैं, 
भेदरूप वस्तु को ही जानते हैं। इससे अभेद एकरूप वस्तु में भेद करके 
समभाया है.। " ! 

शुद्धनय का विषय. -अभेद एकरूप वस्तु है, जबकि अशुद्धनय का 
विषय भेदरूप अनेक प्रकार है । अ्रभेद एकरूप वस्तु में व्यवहार द्वारा भेद 

करके समभाने से वे परमार्थ को समझ सकते हैं । इसका रण से व्यवहारनय 
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को परमार्थ का कहनेवाला” जानकर उसका उपदेश किया जाता है। 
व्यवहार द्वारा भेद का कथन निश्चयवस्तु को जानने के लिए है। 'जाने- 
देखे वह श्रात्मा' ऐसे भेद द्वारा अभेदस्वरूप परमार्थवस्तु का अनुभव 
कराने का ही प्रयोजन है । 


यहाँ ऐसा नहीं समभना कि व्यवहार का आलम्बन कराते हैं । यहाँ 
भेद करके अभेद समझाते हैं, परन्तु भेद का आलम्बन नहीं लेना । 'यह 
ज्ञान ही श्रात्मा है'- ऐसा भेद करके अभेद की दृष्टि कराई है। वहाँ 
गुण-गुणी के भेदरूप व्यवहार का आश्रय नहीं करना । | 

आत्मा में परवस्तु नहीं, दया, दान का राग नहीं; किन्तु ज्ञान, 
दर्शन, चारित्र ऐसे भ्रतन्‍्तगुण उसमें अभेदपने हैं। वहाँ परमार्थवस्तु समभने 
के लिए भेद करके उपदेश है । भ्रभेद में भेद कहना व्यवहा रनय है | इसलिए 
वह आ्राश्नय करने योग्य नहीं है, उसका आलम्बन नहीं लेना। भेद 
छोड़कर द्रव्यस्वभाव, एक त्रिकालीध्रू व का आश्रय करना सम्यरदंशेन है । 
जशञान-दर्शन-चारित्र का भेद जानकर अभेद की दृष्टि करना धर्म है। भेद 
भ्रभेद को बताता है, किन्तु भेद दृष्टि का विषय नहीं है। इससे यहाँ 
व्यवहार का आलम्बन छुड़ाकर परमार्थ में पहुँचाना है - ऐसा समझना । 

अभेद को बताने वाला व्यवहार कहा, किन्तु व्यवहार भ्राश्रय लेने के 
लिए नहीं है | यहाँ तो व्यवहार का आलम्बन छुड़ाकर परमार्थ का झ्ाश्नय 
कराया है। त्रिकाली ध्र्‌ ववस्तु का आलम्बन कराने के लिए भेद से 
उपदेश है । उससे भेद का लक्ष्य छोड़कर अखंड, झ्रानंदकंद, अभेद, चेतन्य 
सामानन्‍्यवस्तु जो आत्मा है, उस एक का ही आश्रय करना धर्म है - ऐसा 
जानकर अभेदरूप निरविकल्प अ्रनुभव करना, किन्तु भेद में नहीं अटकना । 
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कर्थ व्यवहारस्य प्रतिपादकत्वमिति चेत्‌ -- 


जो हि सुदेशहिंगच्छदि श्रप्पाणमिरणं तु केवल सुद्ध । 

त॑ सुदकेवलिमसिसिणों भणंति लोयप्पदीवयरा ॥| ६ ।। 

जो सुदणारं सब्बं॑ जाणदि सुदकेवलि तमाहु जिणा । ह 
खारं भ्रप्पा सब्बं जम्हा सुदकेवली तम्हा ॥१०॥।जुम्मं।। 
यो हि भ्रुतेनाभिगच्छति प्रात्मानमिमं तु केवल शुद्धम्‌ । 

ते श्रुतकेवलिनमुषयो भरांंति लोकप्रदीपकराः ॥ ६ ॥॥ 

यः श्रुतज्ञानं सर्वे जानाति श्रुतकेवलिनं तमाहुजिनाः । 

ज्ञानमात्मा सर्व यस्माच्छुतकेवली. तस्मात्‌ ॥१०।घुग्मम्‌।। 

यः भुत्तेन फेवर शुद्धमात्मानं जानाति सं श्रुतकेवलोति तावत्पर- 

सार्थो, यः भ्ुतज्ञानं सर्वे जानाति स श्रुतकेवलीति तु व्यवहारः । तदत्न सर्वमेव 


तावत्‌ ज्ञान निरूप्यसमाणं किमात्मा किसनात्मा ? न तावदनात्मा समस्त- 
स्याप्यनात्मनश्चेतनेतरपदार्थपंचतपस्य ज्ञानतादात्म्यानुपपत्तें: । 'ततो 





अब, प्रश्न यह होता है कि व्यवहारनय परमार्थ का प्रतिपादक 
कंसे है ? इसके उत्तरस्वरूप गाथासूत्र कहते हैं :- 

इस आझ्ात्स को श्रुत से नियत, जो शुद्ध केवल जानते । 

ऋषिगरा प्रकाशक लोक के, श्रुतकेवली उसको कहें ।। € ॥॥ 


श्रुतज्ञान सब जानें जु, जिन श्रुतकेवली उसको कहे । 
सब ज्ञान सो श्रात्मा हि है, श्रुकेवली उससे बने ॥॥१०॥। 


ग़ाथार्थ :- [यः ] जो जीव [हि] निश्चय से (वास्तव में) [श्रुतेन 
तु] श्रुतज्ञान के द्वारा [इस] इस अनुभवगोचर [केवल शुद्धम] केवल एक 
शुद्ध [आत्मानं] आत्मा को [प्रभ्िगच्छति] सम्मुख, होकर जानता है, 
[तं] उसे [लोकप्रदीपकराः] ,लोक को प्रगट जाननेवाले [ऋषयः] 
ऋषीश्वर [श्रुतकेवलिनं] श्रुतकेवली [भरंति] कहते हैं; [यः] जो जीव 
[सर्व | सर्वे [श्रुतज्ञानं] श्रुतज्ञान को [जानाति] जानता है [तं] उसे 
[जिनाः | जिनदेव [श्रुतकेवलिनं ] श्रुतकेवली [ झ्राहुः | कहते हैं, [ यस्मात्‌] : 
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गत्य॑तरामावात्‌ ज्ञानमात्मेत्यायाति । श्रतः श्रुतज्ञानमप्यात्मेव स्थात्‌ । एवं 
सति य श्रात्मानं जानाति स भ्रुवकेवलीत्यायाति, स॒ तु परमार्थ एवं। एवं 
ज्ञानज्ञानिनोभेदेन व्यपदिशता व्यवहारेणशापि परमार्थमात्रभेव प्रतिपाद्यते, 
न किचिदष्यतिरिक्तम्‌। श्रथ च यः श्रुतेन केवल शुद्धमात्मानं जानाति स 
श्रुतकेवलीति परमार्थस्य प्रतिपादयितुमशक्यत्वाद्यः श्रुतज्ञानं सर्व जानाति 
त श्रुतकेवलीति व्यवहार: परमार्थप्रतिपादकत्वेनात्मानं प्रतिष्ठापयति ।- 


मम 2 यम नमन पक नम 
क्योंकि [ज्ञान सर्व] ज्ञान सब [ श्ात्मा ] आत्मा ही है [तस्मात्‌ ] इसलिये 
[श्र्‌तकेवली] (वह जीव) श्रुतकेवली है । 

टीका :- प्रथम 'जो श्रूत से केवल शुद्ध भ्रात्मा को जानते हैं वे 

श्र्‌ तकेवली हैं! - वह तो परमार्थ है; भौर “जो सर्वश्वुतज्ञान को जानते हैं 
वे श्रुतकेवली हैं - यह व्यवहार है । यहाँ दो पक्ष लेकर परीक्षा करते हैं - 
उपरोक्त सर्वज्ञान आत्मा है या अनात्मा ? यदि भनात्मा का पक्ष लिया 
जाये तो वह ठीक नहीं है, क्योंकि जो समस्त जड़रूप अनात्मा श्राकाशादिक 
पाँच द्रव्य हैं, उनका ज्ञान के साथ तादात्म्य बनता ही नहीं (क्योंकि उनमें 
ज्ञान सिद्ध नहीं है) । इसलिये अन्य पक्षका अभाव होने से 'ज्ञान,आत्मा ह्ठी 
है! यह पक्ष सिद्ध हुआ | इसलिये श्रुतज्ञान भी आत्मा ही है । ऐसा होने से 
'जो आत्मा को जानता है, वह श्रुतकेवली है” ऐसा ही घटित होता है; 
झ्लौर वह तो परमार्थ ही है। इसग्रकार ज्ञान और ज्ञानी के "भेद से 
कहनेवाला जो व्यवहार है उससे भी परमार्थमात्र ही कहा जाता है, उससे 
भिन्न कुछ नहीं कहा जाता। झौर "जो श्रुत से केवल शुद्ध आत्मा 
को जानते हैं वे श्रुतकेवली हैं, - इसप्रकार परमार्थ का प्रतिपादन करना 
भ्रशक्य होने से, 'जो सर्वेश्वुतज्ञान को जानते हैं वे श्रुतकेवली हैं “ऐसा ' 
व्यवहार, परमार्थ के प्रतिपादकत्व से अपने को दृढ़तापूवेक स्थापित 
करता है | 


भावार्थ :- जो शास्त्रज्ञान से अ्भेदरूप ज्ञायकमात्र शुद्ध भ्रात्मा को 
जानता है वह श्रुतकेवली है, यह तो परमार्थ (निश्चय कथन) है। और 
जो सर्वे शास्त्रज्ञात को जानता है, उसने भी ज्ञान को जानने से आ्रात्मा को 
ही जाना है, क्योंकि जो ज्ञान है वह आत्मा हो है; इसलिये ज्ञान-ज्ञानी के 
भेद को कहने वाला जो व्यवहार उसने भी परमाथें ही कहा है, अन्य कुछ 
नहीं कहा । और परमार्थ का विषय तो कथ्थंचित्‌ वचनगोचर भी नहीं है, 
इसलिये व्यवहारनय ही आत्मा को प्रगटरूप से कहता है, ऐसा 
जानना चाहिए | 
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जो जीव निश्चय से श्रुतज्ञान द्वारा इस श्रनुभवगोचर केवल एक 
शुद्ध आत्मा को सन्मुख होकर जानते हैं, उन्हें लोक को प्रगट जानने वाले 
ऋषीश्वर श्रुतकेवली कहते हैं। देखो ! क्‍या कहा ? कि जो अन्तर के 
भावश्वुतज्ञान द्वारा अपने आत्मा को प्रत्यक्ष वेदन करे, उसे लोक के ज्ञाता 
ऋषीश्वर श्रुतकेवली कहते हैं । 


त्रिलोकीनाथ तीर्थकरदेव की वाणी में जो आया, वह स्तों ने 
प्रनुभव करके कहा है । भाई ! एक बार तू सुन । भावश्वुतज्ञान श्र्थात्‌ 
जिसमें राग की या निमित्त की श्रपेक्षा नहीं है - ऐसे जो स्व को वेदन करने 
वाले अरूपी निरविकल्पज्ञान द्वारा अखण्ड, एकरूप, केवल शुद्धात्मा का: 
अनुभव करे जाने उसे भावश्वुतकेवली कहा जाता है। 


अहाहा'*”" यह आत्मा अ्रखण्ड, एकरूप, शुद्ध, सामान्य प्र व, 
अनुभवगोचर वस्तु है। इसके सन्मुख होकर उसे स्व-संवेदनज्ञान द्वारा जो 
प्रत्यक्ष जाने, अनुभवे, वह सम्यग्दृष्टि जीव है। उसे केवली भगवान भर 
ऋषीश्वर भावश्ुतकेवली कहते हैं। यह मूल मुद्दे की. बात है। भरे! 
जिनेश्वरदेव का भ्रलौकिक मार्ग लोगों ने लौकिक जैसा मान रखा है, 
परन्तु भगवान की वाणी अ्रनुसार बारह अंग की रचना हुई। उसके 
अनुसार दिगम्बर संतों ने शास्त्र रचे हैं, उनमें ज्ञानप्रवाद नाम का एक 
शास्त्र है, उसका यह एक भाग है। उसमें कहा है कि अ्रनंतज्ञान, अनंत 
आनन्द इत्यादि शनंत्त गुणों से भरे हुये अभेद ज्ञायक तत्त्व के सम्मुख 
अपनी ज्ञान पर्याय को करके जो अनुभवगम्य निजस्वरूप को जानते हैं, 
अनुभव करते हैं, वे भावश्नुतकेवली हैं । 


भाई ! यह तो अध्यात्म की बात है, धर्मकथा है। इसे पुन:-पुनः 
कहने से पुनरुक्ति दोष नहीं श्राता, क्योंकि बारम्बार कहने से वास्तविक 
तत्त्वज्ञान आता है । 


अब दूसरे प्रकार से कहते हैं कि -जो जीव सर्वश्रुतज्ञान को जानते 
हैं, उसे जिनदेव श्रुतकेवली कहते हैं। जो जीव ज्ञान की पर्याय में सब ज्ञेयों 
को जानते हैं - छहों द्रव्य, उनके गुण, पर्याय - इसप्रकार सब ज्ञेयों को जानते 
हैं, उन्हें व्यवहा रश्रुतकेवली कहते हैं | श्रात्मा को जानें, यह बात यहाँ नहीं 
ली है। यह तो पहले निश्चयश्रुतकेवली में श्रा गई। यहाँ तो एकसमय 
की ज्ञान की पर्याय, जिसमें सर्वश्रुतज्ञान यानी बारह भ्रंग और चौदह पूर्व 
का ज्ञान होता है, उसे जिनदेव व्यवहारश्रुतकेवली कहते हैं । इन्हें श्रुत- 
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केवली इस कारण कहते हैं कि 'ज्ञान सब आत्मा' ही है। यह ज्ञान ज्ञेयों का 
नहीं है, बल्कि यह ज्ञान शआ्रात्मा का है । 

भावश्वुत द्वारा अन्तर-आ्रात्मा को जानना परमाथेश्रुतकेवली है ! 
परन्तु ज्ञान की पर्याय अन्य सब जानती है, सर्वेश्रुत को जानती है, बारह 
श्रंग जानती है, छह द्रव्य और उनके गुण पर्यायों को भी जानती है - इस 
प्रकार समस्त पर को जानती है; इस कारण उसे व्यवहारश्रतकेवली 
कहते हैं । ज्ञान की पर्याय में सर्वेज्ञेय जाने जाते हैं, यह ज्ञान की पर्याय 
शेय की नहीं है, परन्तु श्रात्मा की ही है। यह जानने वाली ज्ञानपर्याय 
आत्मा है - ऐसा भेद किया वह व्यवहार है। 

ज्ञान की पर्याय में परज्ञेय भले ही ज्ञात हों, परन्तु इस ज्ञानपर्याय 
का संबंध किसके साथ है, यह ज्ञेय का ज्ञान है कि ज्ञाता का ? तो कहते हैं 
कि सर्वेश्नुत को जानने वाला ज्ञान ज्ञाता का है, आत्मा का है। उस ज्ञान 
की पर्याय का आत्मा के साथ तादात्म्य है। वह ज्ञान भ्रात्मा को बताता है, 
इसलिए वह भेदरूप व्यवहार है। व्यवहार परमार्थ का प्रतिपादक है । 
अत: जो सर्वेश्वुतज्ञान को जाने वह व्यवहा रश्रुतकेवली है । 


गाथा € व १० की टीका पर प्रवचन 


प्रथम जो श्रुत से केवल शुद्धात्मा को जानते हैं, वे श्रुतकेवली, हैं, 
यह तो परमार है। टीका में कहा है कि - प्रथम श्रुत से श्रर्थात्‌ भावश्रुंत से 
केवल अखण्ड एक शुद्धात्मा को जानते हैं वे श्रुतकेवली हैं - यह परमार्थ है, 
निश्चय है, यथार्थ है। भावश्रुत रागरहित, निमित्तरहित और मन के 
संबंध से भी रहित होता है । 

जो सर्वेश्वुतज्ञान को जानता है वह श्रुतकेवली है, यह व्यवहार है। 
सर्वेश्रुतज्ञान को जाने श्रर्थात्‌ परपदार्थों का सर्वेज्ञान अपनी पर्याय में जाने 
वह व्यवहारश्रुतकेवली है। भावश्वुत से जो प्रत्यक्ष एक शुद्धात्मा को जानता 
है वह श्रुतकेवली - यह निश्चय और जो सर्वेश्वुतज्ञान को जाने वह श्रुत- 
केवली - यह व्यवहार । पर को जानने वाली ज्ञानपर्याय ज्ञेय की है कि 
आत्मा की ? यह ज्ञानपर्याय ज्ञेय की नहीं है, किन्तु यह ज्ञानपर्याय आत्मा 
के सांथ संबंध रखती है । इसलिए सर्वे को जानने वाली यह ज्ञानपर्याय 
ग्रात्मा ही है। इस तरह 'जो ज्ञान वही आत्मा” ऐसा भेद पड़ने से 
व्यवहार है । 

यहाँ दो पक्ष लेकर परीक्षा करते हैं- ऊपर कहा गया सर्वजश्ञान 
झ्रात्मा है या श्रतात्मा ? जो श्रनात्मा का पक्ष लोगे तो वह ठीक नहीं, 
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क्योंकि समस्त जड़रूप अनात्मा आकाशादि पाँच द्रव्य हैं, उनका ज्ञान के 
साथ तादात्म्य नहीं बनता । 


आाकाशादि पाँच द्रव्य जड़ हैं, उनके साथ ज्ञान की पर्याय का तादा- 
त्म्य संबंध नहीं है| ज्ञान की पर्याय का आत्मा के साथ तादात्म्य हैं, ज्ञान 
की पर्याय देव-गरु-शास्त्र को जानती है, अरहंत की वाणी को जानती है 
किन्तु ज्ञान की पर्याय देव-गुरु-शास्त्र की या अरहंत की वाणी की नहीं है । 
यह ज्ञान की पर्याय तो आत्मा से तादात्म्य संबंध वाली है, इससे आत्मा 
की है । ज्ञान की पर्याय सर्वे पर को जानती है, तो भी वह सर्वे पर की 
नहीं है, क्योंकि पर के साथ उसका तादात्म्य संबंध नहीं है| सर्वेज्ञेयों को 
जानते हुए भी ज्ञान ज्ञेय-का नहीं है, ज्ञान आत्मा का ही है । 


दिगम्बर मुनिवर अन्तर में निलेंप थे, वे तो मुख्यरूप से अतीन्‍न्द्रिय 
आनंद के वेदन में लीन रहते थे । उनकी यह टीका और उपदेश है । कोई 
कहे - ऐसा उपदेश ! दया पालो, जीवों को बचाओ, भ्रभयदान दो, ऐसा 
कहो न ? बापू ! दान कौन दे, किसको दे, तुझे खबर नहीं है। आत्मा 
में कर्त्ता, कर्म, करण, सम्प्रदान, अपादान, अ्धिकरण - ऐसे पट्कारक 
गण हैं | इनमें एक सम्प्रदान नाम का गरण है। इस सम्प्रदान गएणा का 
कार्ये क्या ? स्वयं की निर्मल वीतरागी पर्याय स्वयं को दे और स्वयं ही 
ले--इसे निश्चयदान कहा जाता है । पूर्रानन्द का नाथ अखण्ड, अभेद, 
एक आत्मा जब स्वसंवेदनज्ञान से स्वयं को जानता है और उसमें 
एकाग्र होने पर उसे जो आ॥रानंद प्रगट होता है, उस आनंद का दान देने 
वाला स्वयं और लेने वाला भी स्वयं है-इसे ही निश्चयदान कहते हैं 
और यही कर्म है। बाकी दया पालने का भाव या अभयदान का विकल्‍प 
ये सव शुभराग हैं, धर्म नहीं । और मैं दया पाल सकता हूँ, दान दे सकता 
हु, ऐसी मान्यता मिथ्यात्व है । 


यहाँ दो बातें की हैं। एक तो भावश्वुत श्रर्थात्‌ स्वसंवेदनज्ञान से 
जो प्रत्यक्ष - सीधा श्रात्मा को जाने, वह निश्चयश्रतकेवली है । दूसरी बात 
यह है कि जो सर्वश्रुतज्ञान को जाने वह व्यवहारश्रुतकेवली है । 


दर्पण के सामने कोयला, नारियल वगेरह जो भी वस्तु हो, वह 
बराबर दीखती है । जो दीखता है वह कोयला वगरह नहीं है, परन्तु वह 
तो दर्पण की अवस्था है । इस तरह आत्मा के ज्ञान की अ्रत्रस्था में परजेय 
पदार्थ ज्ञात होते हैं, परन्तु जो ज्ञात होते हैं, वे परज्ञेय नहीं हैं; वह तो 
आत्मा के ज्ञान की अवस्था है। इससे जो ज्ञेयों को जानने वाली ज्ञान की 
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पर्याय है, वह ज्ञेयों की नहीं है, परन्तु आत्मा की है। वह पर्याय ऐसा ज्ञान 
कराती है कि-यह जो ज्ञान है वह आत्मा है, यह जो जानने वाला है 
वह आत्मा है, - ऐसा जो भेद पड़ा वह व्यवहार है और वह परमार्थ का 
प्रतिपादक है अर्थात्‌ वह व्यवहार निश्चय को बताता है । 


छोटी उमर (अवस्था) में पढ़ने में ऐसा आया था कि - 'केवली 
आगल रहि गयो कोरो' अर्थात्‌ यह आत्मा कैवली भगवान के पास समव- 
शरण में अनंतवार गया, किन्तु ऐसा का ऐसा कोरा ही रह गया। अपना 
वास्तविक स्वरूप क्‍या है ? वह अनंतकाल में भी नहीं जान पाया ) उसे 
यहाँ समभाते हैं कि भाई ! यह मार्ग जुदा ही है। जिसे यह मार्ग दृष्टि में 
बैठ जाय, उसका कल्याण हो जाता है, ऐसी यह बात है। यहाँ कहते हैं 
कि जिस ज्ञान की पर्याय में बारह अंग जाने जाते हैं, द्रव्य-गुण-पर्याय जाने 
जाते हैं, सभी पर जाना जाता है, वह ज्ञान ज्ञेयरूप नहीं है, किन्तु आत्म- 
रूप है। यह ज्ञान अनात्मरूप ज्ञेयों का नहीं, बल्कि आत्मा का ही है। 
इससे अन्य पक्ष का अभाव होने से ज्ञान आ्रात्मा ही है| यह बात सिद्ध होती 
है। 'ज्ञान की पर्याय वह गआात्मा' यह व्यवहार है और यह व्यवहार परमार्थ 
आत्मा को बताता है । 


दया, दान, कपायमंदता के परिणाम को ज्ञान जानता है। कषाय- 
मंदता है, इसलिए ज्ञान उसे जानता है - ऐसा नहीं है । कषायमंदता का 
ज्ञान हुआ, वहाँ ज्ञान की पर्याय का इसके साथ संबंध नहीं है । कंषाय तो 
अचेतन है और ज्ञान चेतन है, इसलिए ज्ञॉन की पर्याय का कषाय की 
मंदता के साथ संबंध नहीं है । कषायमंदता कर्त्ता और ज्ञान उसका कम - 
ऐसा नहीं है। ज्ञान की पर्याय आत्मा का कर्म है और वह शात्मी को 
वताती है । उस का रण 'ज्ञान वह आत्मा ऐसा जो व्यवहार से कहने में 
ग्राता है, वह परमार्थ को ही बताता है। 


इसलिए श्रृतज्ञान भी आत्मा ही है, - ऐसा होने से 'जो आत्मा को 
जानते हैं वे श्रुतकेवली हैं - ऐसा ही श्राता है; और वह परमार्थ ही है। 
इसप्रकार ज्ञान और ज्ञानी के भेद से कहने वाले व्यवहार से भी परमार्थ 
ही कहा जाता है। जान आत्मा है, ऐसे भेद से कहने वाला व्यवहार, 
मात्र परमार्थ आत्मा को ही वताता है, उससे भिन्न अ्रधिक कुछ नहीं 
बताता । 

जो श्रत से केवल शुद्धात्मा को जानते हैं, वे श्रुतकेवली हैं - ऐसे 
परमार्थ का प्रतिपादन करना अ्रशक्य है । अनंतशक्तियों का पिण्ड 
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ज्ञानानंदस्वरूप भगवान आत्मा अ्रखण्ड एकरूप परमार्थवस्तु-है। वह 
अनुभवगम्य है। उसका कथन किस प्रकार करें ? उसे भावश्वुतज्ञान से 
पकड़कर अनुभव करते हैं, यह भी परमार्थ है, सत्य है। यह तो निश्चय- 
: सम्यग्द्शन, सम्यग्शञान है, परन्तु इस परमार्थ-अनुभव का कथन कंसे करें.? 
ऐसे परमार्थ का कथन करना अ्रशक्य है, इससे जो सर्वश्वुतज्ञान को जानता 
है वह श्रुतकेवली है' - ऐसा भेदरूप व्यवहार करने में श्राता है और यह 
व्यवहार परमार्थ का प्रतिपादक है । इसकारण स्वयं को दृढ़पने स्थापित 
करता है। 


जो ज्ञान की पर्याय सर्वश्रुत को जानती है; वह आत्मा है। वह 
ज्ञान त्रिकाली ज्ञायक को बतलाता है। परमार्थ का कथन करना अशक्‍य 
है, इससे द्रव्यश्रुत के ज्ञान द्वारा आत्मा को जानने वाला श्रुतकेवली है, 
ऐसा भेद कुरके समभाया जाता है, वह व्यवहार है। इसतरह परमार्थ 
को समभाने वाला व्यवहार है तो अवश्य, परन्तु व्यवहार अनुसरण करने 
लायक नहीं है। त्रिकाली ज्ञायक एक का ही अ्रनुसरण करना परमार्थ है । 


दया, दान, व्रत, भक्ति आदि का परिणाम शुभराग है; धर्म नहीं, 
धर्म का कारण भी नहीं । दया पाले वह आत्मा, भक्ति करे वह आत्मा - 
ऐसा भी नहीं है; वह तो राग की क्रिया है, वह आत्मा नहीं है। यहाँ 
कहते हैं कि ज्ञान वह आत्मा - ऐसा जानना वह व्यवहार है। उस 
व्यवहार का लक्ष्य छोड़कर त्रिकाली अ्रखण्ड की दृष्टि करना वह परमार्थ 
है, सत्य है। सर्वश्रुतज्ञान को जाने वह श्रुतकेवली है, ऐसा व्यवहार परमार्थ 
का प्रतिपादक होने से दृढ़पने स्थापित किया है। इसप्रकार व्यवहार है 
श्रवश्य, परन्तु व्यवहार से निश्चय होता है, ऐसा नहीं है। व्यवहार जिस 
परमार्थवस्तु को बतावे, वह परमार्थ ही एकमात्र आदरणीय है, ऐसा 
जानकर व्यवहार का आश्रय छोड़कर एक परमार्थ का ही श्रनुभव करो । 


गाथा ६-१० के भावार्थ पर प्रवचन 


जो शास्त्रज्ञान से अभेदरूप ज्ञायकमात्र शुद्धात्मा को जानता है वह 
श्रुतकेवली है, यह तो परमार्थ है, निश्चय है। यहाँ शास्त्रज्ञान से कहा उसे 
भावश्वतज्ञान जानना । 


शोर जो स्वेशास्त्रज्ञान को जानता है उसने भी ज्ञान को जानने से 
आत्मा को ही जाना, क्योंकि ज्ञान है वह आत्मा ही हैं, ज्ञान-ज्ञानी का भेद 
करने वाले व्यवहार ने भी परमार्थ ही कहा है। व्यवहार ने भी ज्ञायक 
को ही बताया, परमार्थ को ही जानने के लिए कहा, त्रिकाली को पर्याय 
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से जानना - यह कहा । जानने वाली स्वयं पर्याय है, क्योंकि कार्य तो 
पर्याय में होता है। इसप्रकार व्यवहार ने भी एक ध्र्‌ वस्वभाव को जानने 
के लिए कहा | श्रह् ! वीतराग जैन परमेश्वर के द्वारा कहे गये मार्ग की 
शली तो देखो ! दिगम्बर संतों ने जो बताया वही सच्चा जैन वीतराग 
मार्ग है। अहो ! दिगम्बर संतों ने मार्ग को न्याय और युक्तियों से अत्यन्त 
स्पप्ट समभाया है । 


परमार्थ का विपय तो कथंचित्‌ु वचनगोचर भी नहीं है, इससे 
व्यवहारनय ही आत्मा को प्रगट कहता है- ऐसा जानना | पूर्णानंद का 
नाथ, अ्रखण्ड, एक, अभेदवस्तु भ्रनुभव की चीज है, उसे वचन द्वारा केसे 
कहें ? इसकारण व्यवहारनय ही आत्मा को प्रगटपने -स्पष्ट कहता है। 
ज्ञान वह आत्मा' - ऐसा भेद करके व्यवहारनय ही आत्मा को बताता 
है। जो ऐसा यथार्थ मार्ग नहीं जानता, उसका मनुष्यपना अंक के बिना 
विन्दी (शून्य) जैसा निरथंक है, निष्फल है। वस्तुस्वरूप यथार्थे समभकर 
परमार्थ के विषयभूत श्रभेद, एक, शुद्ध आत्मा को दृष्टि में लेना ही 
सम्यग्दर्शन है, मोक्षमहल की प्रथम सीढ़ी है । 








सदगरुरु कहै भव्य जीवनिसों, 

तोरहु तुरित मोह की जेल | 
समकितरूप गही अपनौ गुन, 

करहु सुद्ध अनुभव कौ खेल ।। 
पुदगलपिंड भाव 'रागादिक, 

इनसौं नाहि तुम्हारी मेल । 
ए जड़ प्रगट गुपत तुम चेतन, 

जैसे भिन्न तोय श्ररु तेल॥ १२॥ 


-.नाठक समयसार, जीवद्वार 
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कुतो व्यवहारनयो नानुसत्तेव्य इति चेत्‌ - 
बवहारो भुदत्थो भुदत्थो देसिदो दु सुद्धणश्रो । 
भुदत्थमस्सिदों खलु सम्मादिदठी हवदि जीवों ॥११॥। 


व्यवहारो$भुतार्थों भुतार्थों दशितस्तु शुद्धनयः । 
भृतार्थमान्नितः खलु सम्यग्दृष्टिभेवति जोब: ॥।११॥॥ 
व्यवहारनयो हि सर्वे एवाभुतार्थत्वादभृतमर्थ प्रद्योतवति, शुद्धनय 
एक एव भृताथत्वात्‌ भुतमर्थ प्रदोतयति | तथा हि - यथा प्रबलपंकसंवलन- 
तिरोहितसहजेकाच्छभावस्य पयसोनुभवितारः पुरुषाः पंकपयसोविवेक- 
मकुर्वतो बहचोनच्छमेव तदनुभवंति । केचित्तु स्वकरविकीणकतकनिपात- 
मात्रोपजनितपंकपयो विचेकतया स्वपुरुषका राविर्भावितसह॒जकाच्छभावत्वा- 
दच्छुमेव तदनुभवंति । तथा प्रबलकमंसंवलनतिरोहितसहजकज्ञायकभाव- 


ग्रब, यह प्रश्न उपस्थित होता है कि- पहले यह कहा था कि 
व्यवहार को शअ्रद्धीकार नहीं .करना चाहिए, किन्तु यदि वह परमार्थ 
को कहनेवाला है तो ऐसे व्यवहार को क्‍यों श्रद्भीकार न किया जाये ? 
इसके उत्तररूप में गाथासूत्र कहते हैं :- 

व्यवहारनय श्रभृतार्थ दशित, शुद्धनय भृतार्थ है। 

भुतार्थ आश्रित श्रात्मा, सदृष्टि निश्चय होय है ॥॥११॥। 

गाथार्थ :- [व्यवहारः] व्यवहारनय [श्रभृतार्थ:] अभूतार्थ है 
[तु] और [शुद्धनयः] शुद्धनय [भृतार्थः:] भूतार्थ है, ऐसा [दर्शितः] 
ऋषीश्वरों ने बताया है; [जीवः] जो जीव [शभृतार्थ] भ्रृतार्थ का 
[श्राश्चितः] श्राश्रय लेता है वह जीव [खलु] निश्चय से (वास्तव में) 
[सम्यग्द्ष्टि:] सम्यरदृष्टि [भवति ] है। 

टीका :- व्यवहार॒नय सब ही अभ्ृतार्थ है, इसलिये वह भ्रविद्यमान, 
असत्य, अ्भृत भ्रर्थ को प्रगट करता है; शुद्धनय एक ही भृताथ्थ होने से 
विद्यमान, सत्य, भूत अर्थ को प्रगट करता है। यह बात दृष्टान्त से 
वतलाते हैं। जैसे - प्रबल कीचड़ के मिलने से जिसका सहज एक निर्मलभाव _ 
तिरोभूत (आराचछादित) होगया है, ऐसे जल का अनुभव करनेवाले पुरुष - : 
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स्पात्मनो$नु भवितारः पुरुषा श्रात्मकर्म णो विवेकमकुर्बतो व्यवहारविमो हि- 
तहदथा: प्रयोतमानभाववेश्वरूप्यं तमनुभवंति । भृतार्थद्शिनस्तु 
स्व्म तिनिपातितशुद्धनयानु बोधमात्रोपजनितात्मकर्म विवेक तया स्वपुरुष- 
काराविर्भावितसह॒जेकज्ञायक भावत्वात्‌ प्रद्योतमानेकज्ञायकभाब॑ तमतु- 
भवंति । तदतन्न ये मृतार्थमाश्नयंति त एव सम्पक्‌ पश्यंतः सम्यग्दृष्टयो 
भवंति, न पुनरन्‍्ये, कंतकस्थानीयत्वात्‌ शुद्धनयस्थ । श्रतः प्रत्यगात्मदर्शि- 
सिव्यंवहारनयो नानुसत्तंव्य: । 2 


जल भर कीचड़ का विवेक न करनेवाले (दोनों के भेद को न समभनेवाले )- 
बहुत से तो उस जल को मलिन ही अनुभवते हैं, किन्तु कितने ही अपने 
हाथ से डाले हुवे कतकफल" के पड़ने मात्र से उत्पन्न जल-कादव की 
विवेकता से, अपने पुरुषार्थ द्वारा प्राविर्भूत किये गये सहज एक निर्मल- 
भावपने से उस जल को निर्मल ही अनुभव करते हैं; इसीप्रकार प्रवल 
कर्मो के मिलने से जिसका सहज एक ज्ञायकभाव तिरोभूत हो गया है, ऐसे 
आत्मा का अनुभव करनेवाले पुरुष - आत्मा और कर्म का विवेक (भेद) 
न करनेवाले, व्यवहार से विमोहित हृदयवाले तो, उसे (आत्मा को) 
जिसमें भावों की विश्वरूपता ( अनेकरूपता ) प्रगट है ऐसा अनुभव करते 
हैं, किन्तु भूतार्थदर्शी (शुद्धञनय को देखनेवाले) अपनी बुद्धि से डाले हुवे 
शुद्धनय के अनुसार बोध होने मात्र से उत्पन्न आत्म-कर्मं की विवेकता से, 
अपने पुरुपार्थ द्वारा भ्राविर्भूत किये गये सहज एक ज्ञायकभावत्व के कारण 
उसे (आत्मा को) जिसमें एक ज्ञायकभाव प्रकाशमान है-ऐसा अनुभव 
करते है । यहाँ, शुद्धनय कतकफल के स्थान पर है, इसलिये जो शुद्धनय 
का आश्रय लेते हैं वे ही सम्यक्‌ भ्रवलोकन करने से सम्यर्दृष्टि हैं, दूसरे 
(जो अशुद्धनय का स्वथा झ्राथय लेते हैं वे) सम्यग्दृष्टि नहीं हैं। इसलिये 
कर्मो से भिन्न भ्रात्मा के देखने वालों को व्यवहारनय अनुसरण करने योग्य 
नहीं है । 

भावार्थ :- यहाँ व्यवह्या रतय को अ्रभूतार्थ, और शुद्धनयको भृतार्थ 
कहा है। जिसका विपय विद्यमान न हो, असत्याथ्थ हो, उसे अभूतार्थ कहते 
हैं। व्यवहारनय को अभूतार्थ कहने का आशय यह है कि शुद्धनय का 
विपय अभेद एकाकाररूप नित्य द्रव्य है, उसकी दृष्टि में भेद दिखाई नहीं 
देता; इसलिए उसकी दृष्टि में भेद अ्रविद्यमान,अ्रसत्यार्थ ही कहना चाहिए । 
ऐसा न समझना चाहिए कि भेदरूप कोई वस्तु ही नही है। यदि ऐसा 


) कतकफल-निर्मली (एक औपधि जिससे कीचड़ नीचे बैठ जाता है) । 


“१३६ ] [ प्रवचन-रत्नोकर भाग ६ 


माना जाये तो जैसे वेदान्तमत वाले भेदरूप अनित्य को देखकर अवस्तु 
मायास्वरूप कहते हैं और सर्वेग्यापक एक श्रभेद नित्य शुद्ध ब्रह्म को वस्तु 
कहते हैं वेसा सिद्ध हो और उससे सर्वथा एकान्त शुद्धनय के पक्षरूप मिथ्या- 
दृष्टि का ही प्रसंग आये, इसलिए यहाँ ऐसा समझना चाहिए कि जिनवाणी 
स्याद्गादरूप है, वह प्रयोजनवश नय को मुख्य-गौण करके कहती है। 
प्राणियों को भेदरूप' व्यवहार का पक्ष तो अ्रनादि काल से ही है और 
इसका उपदेश भी ब॑ंहुधा सर्वप्राणी परस्पर करते हैं। और जिनवाणी में 
व्यवहार का उपदेश शुद्धनय का हस्तावलम्बन (सहायक) जानकर बहुत 
किया है; किन्तु उसका फल संसार ही है। शुद्धनय का पक्ष तो कभी आया 
नहीं श्र उसका उपदेश भी विरल है-वह कहीं-कहीं पाया जाता है। 
इसलिए उपकारी श्रीगुरु ने शुद्धनय के ग्रहण का फल मोक्ष जानकर उसका 
उपदेश प्रधानता से दिया है कि - “शुद्धनय भूताथ है, सत्यार्थ है; इसका 
झाश्रय लेने से सम्यकृदृष्टि हो सकता है; इसे जाने बिना जबतक जीव 
व्यवहार में मग्न है तबतक आत्माका ज्ञान-श्रद्धानहूप निश्चयसम्यक्त्व 
नहीं हो- सकता ।- ऐसा आशय समभना चाहिए । 
गाथा ११ पर प्रवचन 

यह गाथा बहुत गंभीर है, माल ही माल भरा है। यह ग्यारहवीं 
गाथा जनदर्शन का प्राण है। यह शांति और घैयें से समभने जेसी गाथा 
है । श्रनंतकाल में वस्तु का सत्यस्वरूप सुनने को नहीं मिला और कदाचित्‌ 
सुनने को मिला भी, तो उसे समझने का प्रयत्न नहीं किया, इससे इसकी 
सच्ची श्रद्धा नहीं हुई । भगेवान की वाणी का सार इस गाथा में भरा है । 

व्यवहारनय श्रभूतार्थ है और शुद्धनय भूतार्थ है, ऐसा ऋषीश्वरों ने 
बतलाया है। त्रिलोकीनाथ तीर्थकरदेव और साधुझों में अ्रग्नेसर गौतम 
आदि गणधरों ने ऐसा कहा है कि व्यवहारनय अभूताथ श्रर्थात्‌ असत्यार्थ 
है और निश्चयनय भूतार्थ अर्थात्‌ सत्यार्थ है । 

जो जीव भूतार्थ का आश्रय करते हैं, वे जीव निश्चय से सम्यरदुष्टि 
हैं। त्रिकाली पूर्णंआनंदस्वरूप ज्ञायकभाव, सतुपदार्थ, शास्वत आत्मवस्तु 
भूतार्थ है। जो जीव इसका श्राश्रय करते हैं श्रर्थात्‌ इसके सन्मुख होते हैं, 
वे निश्चय से सम्यग्दृष्टि हैं। कमे, राग और गरण-गरणी भेद-ये सब 
व्यवहार हैं, अ्रसत्याथ हैं, क्योंकि यरे त्रिकाली वस्तु में नहीं हैं। भध्र ववस्तु, 
अनादिश्नतंत, असंयोगी, शास्वत भूतार्थ है। इसमें संयोग, राग, पर्याय 
या गुणभेद नहीं हैं। ऐसी अभेद आत्मा की दृष्टि करना, आश्रय करना 
सम्यग्दशन है । 
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यह तो प्रथम दर्जे का धर्म है, सम्यस्दर्शन किसे कहते हैं इसकी वात 
चलती है। अन्तर में - आत्मा त्रिकाली एकरूप, अभेद ज्ञायक है, इसकी 
जवतक दृष्टि में स्वीकृति नहीं आती है तवतक सम्यरदर्शन नहीं होता । 
जैनकुल में जन्म लिया इसीलिए जैन है, ऐसी वात यहाँ नहीं है। श्रनन्त- 
गुणों का अभेद पिण्ड एक ध्रूव आत्मा का आ्राश्रय लेकर इसकी प्रत्तीति 
करे तो सम्यन्दर्शन होता है, वह जैनधर्म है। जैनधर्म कोई साम्प्रदायिक 
वाड़ा की चीज नहीं है; यह तो वस्तु का स्वरूप है। 


आत्मा को आत्म-सन्मुख होकर जानना सम्यर्दर्शन है। भ्ज्ञानियों 
ने आत्मा की जैसी कल्पना कर रखी है, उसकी यहाँ वात नहीं है। 
वेदान्तियों ने जैसा सर्वव्यापक आत्मा को मान रखा है, उस आत्मा की भी 
यहाँ बात नहीं है । यहाँ तो सर्वज्ञ परमात्मा ने जो प्रत्यक्ष देखा - जाना 
और दिव्यध्वनि में कहा -- वह त्रिकाली सत्‌ च॑तन्यस्वरूप, परमत्रह्मस्वरूप 
आनंदकंद आत्मा भूतार्थ है और इसका आश्रय करते हुए जो निरविकल्प 
अनुभव हो, वह धर्म की प्रथम सीढ़ी सम्यग्दर्शन है । 


पर्याय स्वतंत्ररूप से कर्त्ता होकर, राग का लक्ष्य छोड़कर, अन्तर में 
स्वभाव-सन्मुख होकर, ज्ञायक पूर्णानंद की ओर भुके, ढले, तव इसका 
ग्राश्नय करती है, ऐसा कहा जाता है । द्रव्य की प्राप्ति पर्याय में होती है । 
अ्रनादि से पर्याय राग की प्राप्ति में पडी है, यह मिथ्यात्व है । 


अ्रहा ! जिनेश्वरदेव का मार्ग ही दिंगरम्बर जैनघर्म है । इसमें जेसी 
सत्य और न्याययुक्त वात है- दूसरी जगह कहीं यह वात नहीं है। भाई 
किसी को रुचे या न रुचे, यह जुदी वात है। त्रिलोकीनाथ सर्वज्षपरमेश्वर 
के मुख से जो दिव्यध्वनि खिरी, उसमें ऐसा झ्राया है कि वर्तमान पर्याय 
को बाद करके जो श्रखंड, एक, अभेद, सामान्य प्र ववस्तु रहे - वह भूताथ 
है, सत्यार्थ है, वही दृष्टि का विषय है और उसका आश्रय करने से अर्थात्‌ 
उसके सन्मुख ढलने से जीव सम्थ्दृष्टि होता है। भूतार्थ का झ्ाश्रय पर्याय 
लेती है यानी पर्याय भूतार्थ की ओर ढलती है, ऐसा अर्थ है। श्राश्रय कहो, 
अवलम्बन कहो, सवका एक ही अर्थ है । 


कुछ लोग ऐसा कहते हैं कि दया पालना, भक्ति करना, ब्रत करना, 
क्या ये सव धर्म नहीं हैं ? उनसे कहते है कि भाई ! पर की दया कौन पाल 
सकता है ? परद्रव्य तो स्वतन्त्र है, परद्वव्य की अवस्था उसके स्वयं के 
कारण जो होनी हो वह होती है, उसमें तुम क्यो कर सकते हो ? पर की 
अवस्था तुम कर सको, ऐसा है ही नहीं। भाई * भगवान की कही हुई 


श्३े८ | [_ प्रवचन-रत्नाकर भाग १ 


वीतरागी दया का स्वरूप जुदा ही है । पर का लक्ष्य छोड़कर वत्तंमान- 
पर्याय त्रिकाली भृतार्थ सत्‌ निजज्ञायक के आश्रय से वीतरागी दशा प्रगट 
करे, उसे भगवान अहिंसा कहते हैं, वह सच्ची दया है । 

धर्म का स्वरूप बहुत सूक्ष्म है । लोगों को सत्य बात सुनने को ही 
नहीं मिली । ध्र्‌व त्रिकाली सत्सामान्य जायकवस्तु परमार्थ है। उसका 
अनादर करके वत्तंमान पर्याय का या राग का आदर करना - ये ही जीव 
की हिसा है| स्वयं का अस्तित्व है, उसका नकार करना, यह ही हिंसा 
है और उसका अन्तर में स्वीकार करना अहिसा है, दया है, धर्म है । 

अनादिकाल से तूने अपनी हिंसा ही की है। तो अब ध्रूव अभेद 
सामान्‍य जायकभावरूप वस्तु का आश्रय करके, अन्तर में स्वीकार करके, 
सम्यरदर्शन आदि धर्म प्रगट करना चाहिए। इसके सिवा जितना बाह्य 
क्रियाकांड है, वह सब चार गतियों में रखड़ने का मागे है । 

आत्मा अनंतज्ञान, अनन्तदर्शन, श्रनंतशान्ति, अनंतप्रभुता, अनंत्त- 
स्वच्छता, ऐसी अ्रनंत-अनंत शक्तियों से सम्पन्न परमार्थ वस्तु है। उसके 
सन्मुख होकर उसका आश्रय करने से सम्यग्दर्शन प्रगठ होता है । 

श्रीमद्‌ राजचन्द्र आत्मप्रसिद्धि में कहते हैं :- 

शुद्ध-बुद्ध चेतन्यघन, स्वयंज्योति सुखधाम । 
बीजूं कहिये केटलूं, कर विचार तो पास ॥। 

आत्मा शुद्ध अर्थात्‌ पवित्र है, बुद्ध अर्थात्‌ ज्ञानस्वरूप है, चेतन्य- 
घन भअर्थात्‌ असंख्यातप्रदेशी है। सर्वेज्ञ सिवाय दूसरे कहीं भी श्रात्मा को 
असंख्यातप्रदेशी नहीं कहा है । आत्मा स्वयं ज्ञानज्योति है श्र्थात्‌ स्वयं- 
सिद्ध वस्तु है। किसी ने उत्पन्न किया हो या कोई नाश कर सके - ऐसा 
नहीं है। वह सुखधाम है अर्थात्‌ श्रानंद का-अतीन्‍न्द्रिय आनंद का 
धाम है। इसप्रकार आत्मा भ्रभेद, एकरूप, भूतार्थ वस्तु है- उसे 'कर 
विचार तो पाम' - अर्थात्‌ ज्ञान की पर्याय में स्व-संवेदन से इस ज्ञायक को 
लक्ष्य में ले तो उसकी प्राप्ति हो । हमारे पास से कुछ नहीं मिलेगा । अपने 
अनंत गुणों में व्याप्त अभेद, अखण्ड, जो श्र वतत्त्व है उसकी दृष्टि करना, 
निश्चयसम्यग्दशेन है। इसके सिवाय वाहर के क्रियाकांड में, राग में- 
धर्म मानकर प्रवतेन करे वह मिथ्यादृष्टि है। 

गाथा ११ की टोका पर प्रवचन 

व्यवहा रनय अभूतार्थ होने से अविद्यमान, असत्य, भ्रभूत अर्थ को 

. प्रगठ करता है | जो वस्तु के स्वरूप में नहीं है उसे व्यवहारनय प्रगट करता 
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है, कक वह अभृतार्थ है। यद्यपि अ्रभेद वस्तु में भेद नहीं है तथापि ऐसे 
अविद्यमान अर्थ को - भेद को व्यवहारनय प्रगट करता है । 
ज्ञान में ज्ञात हो - ऐसा वुद्धिपूर्वक राग तथा ज्ञान में ज्ञात न हो - 

ऐसा अवुद्धि पूर्वक राग - ऐसा दोनों ही प्रकार का राग वस्तु में नहीं है । 
तथा इस राग को जानने वाला ज्ञान भी वस्तु में नहीं है। और ज्ञान सो 
श्रात्मा-ऐसा भेद भी वस्तु में नहीं है । व्यवहा रनय ऐसे भ्रविद्यमान अर्थ को 
प्रगट करता है, इसकारण अभ्ृतार्थ है। दूसरे प्रकार कहें तो द्रव्य अखण्ड 
वस्तु है, उसमें भेद या राग नहीं है। उसे प्रगट करने वाला होने से 
व्यवहारनय अभृतार्थ कहा जाता है । 

अभृत अर्थ को प्रगट करने वाला व्यवहारनय चार प्रकार का है:- 

(१) उपचरित असद्भूत व्यवहारनय 

(२) अनुपचरित असदुभूत व्यवहारनय 

(३) उपचरित सद्भूत व्यवहारनय 

(४) अनुपचरित सद्भूत व्यवहारनय । 

आत्मा की पर्याय में जो राग है वह मूल सत्रूप वस्तु में नहीं है, 
इससे असद्भूत है । भेद किया, इससे व्यवहार है; और जान में स्थूलखूप 
से जाना जाता है, इसलिए उपचरित है। इसप्रकार राग को आत्मा का 
कहना उपचरित असदुभूत व्यवहा रतय का विषय है । 

जो सूक्ष्म राग का भ्रंश वत्तेमान ज्ञान में नहीं जाना जाता - ज्ञान 
की पकड़ में नहीं आता, वह अनुपचरित असदुभूत व्यवहा रनय का विपय है । 

आत्मा अखण्ड ज्ञानस्वरूप है। उस आत्मा का ज्ञान राग को 
जानता है, पर को जानता है, ऐसा कहने से वह ज्ञान स्वयं का होते से 
सदभूत; त्रिकाली में भेद किया, इसलिए व्यवहार; और ज्ञान स्वय का 
होने पर भी पर को जानता है - ऐसा कहना वह उपचार है । इसप्रकार 
“राग का ज्ञान! ऐसा कहना (श्र्थात्‌ ज्ञान राग को जानता हैं ऐसा कहना ) 
उपचरित सद्भूत व्यवहा रतय है । 

ज्ञान वह आत्मा' ऐसा भेद करके कथन करना अनुपचरित सर्दुभूत 
व्यवहार है। 'ज्ञान वह आात्मा' यह कहने से भेद पड़ा वह व्यवहार; 
किन्तु वह भेद आ्रात्मा को वताता है, इसलिए वह्‌ अनुपचरित सदभुत 
व्यवहा रनय है । 

भगवान श्रात्मा भ्रभेद एकरूप वस्तु है । वह भृतार्थ है । व्यवहार के 
उपसोक्त चारों प्रकार त्रिकालीज्ञायक में नहीं होने से असत्यार्थ हैं और श्रव 
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आत्मा तथा वत्तंमान पर्याय दोनों को साथ लेवें तो वह भी व्यवहारनय - 
अशुद्धनय का विषय वन जाता है। उससे वह भी अभृताथ्थे-असत्यार्थ है । 
सर्वेज्ञ परमेश्वर जिनेश्वर की वाणी में जो आया वह कुन्दकुन्दाचार्यदेव 
यहाँ प्रगठ करते हैं | कहते हैं कि - त्रिकाली ज्ञायक वस्तु मुख्य है, सत्य है, 
भृतार्थ है, उसमें 'ज्ञान वह आात्मा' ऐसा जो भेद पड़ा वह गौर है, अ्रभृतार्थ 
है, असत्यार्थ है । 

यह ग्यारहवीं गाथा “जैन दर्शन' का प्राण है। प्राणों से जीव जीता 
है। जैसे प्राण बिना मुर्दा कहलाता है; उसीतरह इस गाथा के रहस्य को 
जाने विना सम्यग्दर्शन नहीं होता । वह जीव भी प्राण विना मुर्दा जैसा है। 
अखण्ड वस्तु में भेद करके जाना या "ज्ञान वह आत्मा' ऐसा कहना यह 
व्यवहार है, असत्या्थ है | व्यवहारनय के चारों ही भेद अरसत्यार्थ हैं। यह 
तो जन्म-मरण के नाश करने जैसी श्रलौकिक धर्म कथा है। उसे घधैय से, 
शान्ति से ध्यान देकर सुनना चाहिए । इस सब व्यवहार को श्रसत्याथ्े कह 
कर निषेध किया है, छुड़ाया है, क्योंकि उसके आश्रय से सम्यग्दर्शन 
नहीं होता । 

भगवान आत्मा अमृतसागर से भरा हुआ है। वह अभेद, एकरूप, 
पूर्णानन्‍्द वस्तु भूतार्थ है। उसे व्यवहारनय अनेक रीति से प्रगट करता है। 
जैसे कि पर्याय में जो रागादिक हैं वे आत्मा के हैं, राग को जाने वह आत्मा 
है, और ज्ञान ही आत्मा' है; ऐसे अनेक प्रकार से अभूत श्र को प्रगट 
करता है। यह चारों ही प्रकार का व्यवहार अभृतार्थ होने से भ्र्थात्‌ इनका 
विषय सत्यार्थ नहीं होने से, अविद्यमान होने से, अ्सत्यार्थ कहकर इसका 
लक्ष्य छुड़ाया है। इसलिए व्यवहार मात्र जानने के योग्य है, आदरने के 
योग्य नहीं, आश्रय करने के योग्य भी नहीं है । 

अ्रहो ! अहँन्तदेव की ओंकार ध्वनि का सार-सार लेकर श्री कुन्द- 
कुन्दाचायदेव ने परमागम को इस गाथा में भर दिया है। एक समयसार 
में भ्रभेद, अखण्ड, निर्मेलानन्द जो आत्मवस्तु है वह भूतार्थ है, इसका - 
आश्रय करने से सम्यरदर्शन, सम्यर्ज्ञान और वीतरागी शान्ति की प्राप्तिरूप 
प्रयोजन की सिद्धि होती है, इससे वह मुख्य है। और सभी प्रकार के 
व्यवहार के आश्रय से उक्त प्रयोजन की सिद्धि नहीं होती है, अतः वह गौर 
है। लक्ष्य या आश्रय करने योग्य नहीं है। भाई ! जैनधर्म तो कोई 
अलौकिक चीज है । कहा है :- 


जिन सो ही हैं झत्सा, श्रन्य सो ही है कर्म । 
यहै वचन से समभले, जिन प्रवचन का सर्म ॥। 
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देखो / भगवान जिनेश्वरदेव की. दिव्यध्वनि का सार इतना है कि 
जिनस्वरूप श्रात्मा है अर्थात्‌ श्रात्मा का वीतरागस्वभाव है, वह भृतार्थ है 
इस कारण मुख्य है। बाकी सब कम भ्र्थात्‌ रागादि व्यवहार हैं, श्रभूतार्थ 
हैं, इससे गौर हैं, असत्याथे हैं । यहाँ मुख्य का प्रयोजन सिद्ध करने के 
लिए व्यवहार को गौण करके, व्यवहार नहीं है', ऐसा कहा है। 


अब शुद्धनय की बात करते हैं। शुद्धनय एकही भूतार्थ होने से 
विद्यमान, सत्य, भूत अर्थ को प्रगट करता है। शुद्धनय श्रर्थात्‌ त्रिकाली 
चीज स्वयं शुद्धनय है । उसमें 'ज्ञान वह श्रात्मा,, पर्याय वह आत्मा, ये सब 
भेद श्रभूतार्थ हैं, अविद्यमान हैं। भाषा तो देखो ! शुद्धनय एक ही भूतार्थे 
अर्थात्‌ सांचा है। 'शुद्धनय” यह एक बात भर 'यह एक ही भूतार्थ है- यह 
दूसरी बात । श्राशय यह है कि शुद्धनम एक ही है, उसके दो भेद नहीं हैं । 
निश्चयनय के दो भेद हैं, ऐसा जयसेनाचार्यंजी की टीका में आया है । 
यह तो पर से भिन्नता का ज्ञान कराने के लिए राग जीव की पर्याय में 
होता है, इसलिए उसे निश्चयनय का विषय कहा है। यह तो जानने के 
लिए बात की है। अ्रपेक्षा समझना चाहिए। वस्तुतः श्राश्नय करने की 
श्रपेक्षा से तो शुद्धनय एक ही है, उसके दो भेद हैं ही नहीं । 


पंचाध्यायी, जो न्याय का ग्रन्थ है, उसमें तो ऐसा कहा है कि जो 
निश्चय के दो भेद करते हैं वे सवेश्ञ की झाज्ञा से बाहर हैं । वही बात यहाँ 
कहते हैं कि त्रिकाली भगवान आत्मा प्र व-प्रूव ध्र्‌व, अखण्ड, एकरूप, 
भूतार्थ, सतृवस्तु, वह स्वयं शुद्धनय भ्रथवा उसको जानने वाला जो ज्ञानात्मके, 
शुद्धनय, एक ही है। उसके दो भेद नहीं हैं। 'पर्यायसहित या रागसहित 
आत्मा को जानना निश्चय” ऐसी बात यहाँ नहीं है । (यह अशुद्धनिश्चय 
तो व्यवहार है) । यहाँ तो त्रिकाली, एकरूप शुद्ध ज्ञायकभाव, चेततन्यव्न 
द्रव्य जो अ्रनाकुल समाधि और श्राननन्‍्द का धाम पूर्णो भगवान है, यही एक 
सत्यार्थ है । रागरहित तो है ही, किन्तु जो एकसमय की पर्याय से भी 
रहित, त्रिकाली, श्रुव, ज्ञायक है, वह एक ही सत्यार्थ है और इसको 
जानने वाला शुद्धनय भी एक ही है, उसके दो भेद नहीं हैं । 

गाथा सें दूसरा पद है- 'भूयत्थो देसिदो ढु सुद्धशञ्री' । 

, इसमें कहते हैं कि जो त्रिकाली भूतार्थ चीज है वही शुद्धनय है | 

मुलगाथा में ऐसा कहा है कि त्रिकाली सत्यार्थ प्रभु पूर्णानन्‍्द ध्रूव चीज हैं 


वह शुद्धनय है। शुद्धनय का विषय है - ऐसा भेद करके नहीं कहा; त्रिकाली 
ध्रव शुद्ध सामान्य है तो शुद्धनय का विषय, किन्तु शुद्धनय का विषय' और 
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उसे विषय करनेवाला- ऐसा भेद निकाल करके त्रिकाली चीज, अभेद, 
अखण्ड, सामान्य वस्तु ही शुद्धनय है - ऐसा कहा है । 

वस्तु की दृष्टि और उसके विपयरूप शुद्ध वस्तु को जाने बिता 
सम्यग्दशंन नहीं होता। सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्ररूप शुद्धपने पर्याय में 
परिणमित होता है, वह पर्याय भी अशुद्धनय का विषय है । यह अशुद्धनय 
एक प्रकार से व्यवहार ही है । अशुद्धनय और शुद्धनय - ऐसे दो भेद वस्तु 
में नहीं हैं। अ्रशुद्धनय कहो या व्यवहारनय कहो या उपचार कहो - ये सव 
एकार्थ हैं । न्‍ 

शुद्धनय एक ही भृतार्थ होने से विद्यमान, सत्य, भूत श्रर्थ को प्रगट 
करता है| यहाँ वस्तु त्रिकाल सिद्ध करना है। 'ज्ञान वह आत्मा - ऐसे 
भेद को भी व्यवहार कहकर त्रिकालीवस्तु में से अलग कर दिया है। 
पर्याय है वह एकसमय की सत्त्‌ है, वह त्रिकाली श्रूव सत्‌ नहीं है; 
इसका आश्रय लेने से धर्म प्रगट नहीं होता । इसलिए एक त्रिकालीभाव 
को ही विद्यमान, भूतार्थ, सत्यार्थ कहा है। आत्मा में दो प्रकार हैं - एक 
पर्याय "और दूसरा ध्रूव। तत्त्वार्थसूत्र में कहा है - 'उत्पादव्ययपश्रौव्य- 
युक्त सत्‌ - इसमें पर्याय उत्पाद-व्ययरूप है। जो एकसमय में उत्पन्न होकर 
दूसरे समय में व्यय हो, वह पर्याय है; और जो त्रिकाल एकरूप रहे वह 
थ्रू० है। यहाँ एकसमय के उत्पाद-व्ययरूप पर्याय का लक्ष्य छुड़ाने 
के लिए उसे व्यवहार कहा, असत्यार्थ कहा; और त्रिकालीध्रूव एक ही 
विद्यमान सतपदार्थ है - ऐसा कहकर उसकी दृष्टि कराई है । 

अहो ! समयसार अद्भुत शास्त्र है। इन दो पंक्तियों में बहुत अधिक 
रहस्य भरा है। शुद्धनय एक ही सत्यार्थ अर्थ को प्रगट करता है। त्रिकाल 
विद्यमान तत्त्व भगवानआत्मा, एकसमय की पर्याय से रहित, अ्रविनाशी, 
अविचल, ध्र्‌ व, चेतन्यसूर्य को शुद्धनय प्रगट करता है। दृष्टि का विपय 
एकमात्र यह विद्यमान ज्ञायकतत्त्व है। गाथा में कहा है न कि 'भुदत्थ- 
मस्सिदों खलु सम्मादिद्ठी हवदि जीवो' -धूतार्थ के आश्रय से जीव सम्बर- 
दृष्टि होता है। खलु' का श्रर्थ निश्वय क्रिया है। जयसेनाचार्यदेव ने 
प्रगट त्रिकालीभगवान का जो आश्रय ले उसे निश्चय से सम्यर्दर्शन हो, 
ऐसा कहा है | भ्रहा ! जैसा अन्दर पूर्णो सत्यस्वरूप पड़ा है, वेसा अनुभव 
करके प्रतीव करे उसे निश्चय से सम्यग्दर्शन होता है ' 

अरब इस बात को दृष्टान्त से बताते हैं। जैसे - प्रवल कीचड़ के 
मिलने से जिसका सहज एक तनिर्मेलभाव ढक गया है, ऐसे जल का 
ग्रनुभव करनेवाले अनेक पुरुष - जिन्हें जल और कीचड़ का विवेक नहीं, 
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उसी कौचड़युक्त जल को मलिन ही भ्रनुभव करते हैं। देखो ! पानी तो 
सहज एकरूप निर्मेलस्वभाव है, परन्तु प्रबल कीचड़ के मिलने से उसका 
निर्मेलभाव ढक गया है | वहाँ पानी और कीचड़ का विवेक नहीं करने वाले 
अधिकांश लोग तो पानी को ही मलिन मानते हैं श्रर्थात्‌ वे मलिन पानी 
को ही पीते हैं । 

किन्तु कितने ही लोग अपने हाथ से डाले हुए कतकफल (निर्मली 
झौषधि) के डालने मात्र से उत्पन्न हुए जल-कीचड़ के विवेक से, अपने 
पुरुषार्थ द्वारा प्रगट हुए सहज एक निर्मेलपने को लेकर जल को निर्मल ही 
अनुभव करते हैं । 


कतकफल यह 'निर्मली' नाम की औषधि है । मलिन पानी में अपने 
हाथ से कतकफल डालकर शुद्धपानी का श्रनुभव करते हैं। कतकफल 
डालते ही जल-कीचड़ का विवेक प्रगठ हो जाता है भ्रर्थाव्‌ कीचड़ नीचे 
बैठ जाती है और पानी निर्मेल हो जाता है। इसप्रकार अपने पुरुपार्थ से 
पानी का सहज एकरूप निर्मलभाव प्रगट हो जाता है। कीचड़ के कारण 
पानी का निर्मेलभाव ढक गया था, वह निमंली के डालनेमात्र से प्रगट 
हो जाता है । इसतरह कुछ थोड़े से लोग कीचड़ से निमेल जल को भिन्न 
कर जल को पीते हैं | श्रह्म ! श्राचायंदेव ने करुणा करके किस सरल रीति 
से समझाया है। पानी को निर्मल करती है, इस कारण इस श्रौषधि को 
निर्मली कहते है । यह तो दृष्टान्त हुआ, अ्रव सिद्धान्त कहते हैं । 


इसीप्रकार प्रबलकर्मो के मिलने से जिसका सहज एक ज्ञायक- 
स्वभाव तिरोभूत हो गया है, ऐसे मलिन आत्मा का अनुभव करने वाले 
पुरुष जिन्हें श्रात्मा और कम का विवेक नहीं है, वे व्यवहार से विभोहित 
हृदयवाले तो उस आत्मा को विश्वरूपपने मलिन ही अनुभव करते हैं। 


यहाँ कर्म यानी जड़पुद्गल की वात नहीं है । किन्तु उन कर्मो के 
निमित्त से जीव की अवस्था में हुए मिथ्यात्व - राग-द्वेप के मलिनभावों 
को भअज्ञानी जीव अनुभव करते हैं, यह बात है। जड़कर्म तो अजीव हैं, 
उनका अनुभव नहीं हो सकता । प्रवलकर्मों के मिलने से श्रर्थात्‌ पुण्य-पाप 
के विकल्पों के अनुभव से सहज एकरूप निर्मल ज्ञायकभाव ढक गया है । 
'जो शुभाशुभभाव होता है, वह मैं हूँ - ऐसे मिथ्यात्व और राग-ह्वेष के 
श्रनुभव की आड़ में सम्पूर्ण निर्मेलानंद ज्ञायकर्भाव ढक या है, दृष्टि में 
नहीं श्राता है। दया-दान तथा काम-क्रोधादि मलिन वृत्तियों के अनुभव 
में एकरूप ज्ञायक दृष्टि में नहीं आता है, ज्ञात नहीं होता -ऐसा 
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कहा है। बाकी सच्चिदानंद ज्ञायकभाव तो जो है सो है, प्रगट ही है। 
तिरोभूत हो जाय और आविर्भूत हो- ऐसा ज्ञायकस्वभाव में है ही नहीं | 
रागादि के अनुभव में ज्ञायक नजर नहीं श्राता, इससे ढक गया - ऐसा 
कहा जाता है; भर ज्ञायक के आश्रय में उसका अनुभव होता है, तब वह 
प्रगट हुआ - ऐसा कहा जाता है । 

रागादि-संयुक्त आत्मा का अनुभव करने वाले रागादि कर्म भ्रौर 
आ्रात्मा की भिन्नता के विवेक नहीं करने से व्यवहार में विमोहित रहते हैं, 
शुभाशुभभाव रूप है” -ऐसे मृछित हुए हैं। इससे उनकी पर्याय में जो 
अनेकता प्रगट होती है अर्थात्‌ पर्याय में जो अनेक प्रकार के मलिन विकारी 
भाव उत्पन्न होते हैं उन्हें स्वपने अ्रनुभव करते हैं । 


त्रिकाली एक अभेद ज्ञायकवस्तु को देखने वाले भूतार्थदर्शियों द्वारा . 
अपनी ज्ञानपर्याय को ज्ञायक के सन्मुख करते ही सम्यरज्ञान होने से आत्मा 
झौर रागादिक कर्म की भिन्नता का विवेक उत्पन्न होता है। इसंप्रकार 
आत्मा और रागादि का भेदज्ञान होने से वे रागादि से भिन्न होकर श्रपने 
पुरुषार्थ द्वारा अश्रखण्ड, एकरूप, निर्मल ज्ञायकभाव का आश्रय करके - 
अर हे एक ज्ञायकभाव प्रकाशमान है - ऐसे शुद्ध झ्रात्मा का अनुभव 
करते हैं । 


पहले कहा था कि रागादिक की मूुर्छा में भ्रर्थात्‌ व्यवहार में 
विमोहित पर्यायबुद्धि जीवों का एकरूप ज्ञायकभाव ढक गया है, इससे 
वे पर्याय में अ्नेकरप मलिनता का अनुभव करते हैं। अब कहते हैं कि 
राग और आत्मा दोनों का भेदज्ञान करके प्रूव त्रिकाली परमानंदस्वरूप 
परमात्मा को पुरुषार्थ द्वारा श्राश्य करने वाले भूतार्थदर्शियों के वह 
चेतन्यसूर्य ज्ञायकबिम्ब भ्राविर्भूत हो जाता है- प्रगट हो जाता है; और 
उससे सम्यग्दशन, सम्यग्ज्ञान आदि शुद्धपर्याय उत्पन्न हो जाती है। 


यहाँ चारों ही प्रकार के व्यवहार को गौर करके, असत्यार्थ कहकर 
इसकी दृष्टि छुड़ाई है और एकरूप ज्ञायक को मुख्य करके, उसे सत्यार्थ 
कहकर उसकी दृष्टि कराई है। ऐसे ज्ञायक का श्रनुभव अपने पुरुषार्थ द्वारा 
होता है। पुरुषार्थ बिना मिल जाय, ऐसी यह.चीज नहीं है। भूतार्थदर्शी 
एक ज्ञायकभाव का आश्रय लेकर, .एक ज्ञायकभाव जिसमें प्रकाशमान 
है- ऐसे शुद्ध आत्मा का अनुभव करते हैं - यह अनुभव धर्म है। अनुभव 
पर्याय है और अनंतगुणों का अ्रभेद चेतन्यदल ज्ञायकस्वभावी आत्मा 


» घ्येय है। 
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शरीर का, राग का, और एकसमय की पर्याय का जिन्हें प्रेम है, वे 
मिथ्यादृष्टि हैं । उन्हें राग और श्रात्मा की भिन्नता का विवेक नहीं है, वे 
व्यवहार में विमोहित हैं । जिन्हें शरीर का मोह है, वे हाड़-चाम में मोहित 
हैं, जिन्हें वाह्मसंपत्ति और पुण्य के ठाठ का मोह है, वे जड़ में मोहित हैं। 
और जो राग-द्वेप का ही अनुभव करते हैं, वे भी पर्यायमृढ़ हैं। रागादि 
तो अंधकार है, क्योंकि वह जड़ है, उसमें चैतन्य के नूर का अंश नहीं है । 
इससे जो रागादि का अनुभव करते हैं, वे मात्र अंधकार का अनुभव करते 
हैं। उनका निमंलानंद ज्ञायक तिरोभूत हो जाता है। भरे ! इसतरह जीव 
अपने एकरूप स्वभाव को भूलकर अ्रनेकरूप मोह-राग-द्ेष के अ्रनुभव से 
चारगतिरूप संसार में श्रनंतकाल से रखड़ रहा है । 


यहाँ शुद्धनय कतकफल के स्थान पर है। पानी और कीचड़ को 
जिसप्रकार कतकफल भिन्न करता है; उसीतरह शुद्धनय के अनुसार वस्तु 
जो त्रिकाली, अखंड, एकरूप, ज्ञायकभाव है - उसमें दृष्टि करने से, उसका 
अनुभव करने से, पर्याय में मलिन पुण्य-पाप का भाव भिन्न हो जाता है। 
पुण्य-पाप का भाव आत्मा की शान्ति जलने पर होता है। पद्मनंदि पंच- 
विशत्तिका के दान अधिकार में दृष्टान्त आता है कि - तेरी शान्ति जला 
कर कषाय मन्दता का परिणाम हुआ, इसके फलस्वरूप यह बाह्य सामग्री 
मिली । इसे जो तू अकेला भोगेगा श्रौर धर्मप्रभावना के निमित्त इसका 
उपयोग नहीं करेगा तो तू कौश्रा से भी गया बीता है, क्योंकि कौश्ना तो 
जली हुई खुरचन को भी अकेला नहीं खाता; काँ, काँ, काँ की पुकार करके 
अपने साथी कौओं को बुलाकर मिल-बाँटकर खाता है।' यहाँ तो ऐसा कहते 
है कि ऐसे पुण्य-पाप के भावों का अ्रनुभव वह मिथ्यादर्शन है। शुद्धनय 
द्वारा वह पुण्य-पाप की मलिनता भिन्न हो जाती है। इससे जो शुद्धनय का 
आश्रय करते हैं वे ही सम्यूक अवलोकन करने से सम्यर्दृष्टि हैं, अन्य कोई 
सम्यर्दृष्टि नहीं है। शुद्धनय का आश्रय करता है अर्थात्‌ त्रिकाली, अभेद, 
एकरूप, ज्ञायक का ग्राश्रय करता है, वही वस्तु के स्वरूप को भलीप्रकार 
से देखता है, भ्रनुभव करता है, इसलिए वही सम्यग्दृष्टि है। किन्तु दूसरे 
जो कोई स्वथा ग्रशुद्धनय का झ्राश्रय करते हैं, वे सम्यर्दृष्टि नहीं हैं । जो 
राग का, भेद का, एकसमय की पर्याय का आश्रय करते हैं, वे सम्यर्दृष्टि 
नहीं हैं श्र्थात्‌ मिथ्यादृष्टि हैं । 

इसलिए कर्म से भिन्न आत्मा को देखने वालों को व्यवहारनय 
अनुसरण करने योग्य नहीं है । राग से तथा पर्याय से भी भिन्न ऐसे अपने 
ज्ञानानंदमूरतिभगवान पर जिसकी दृष्टि हुई है, उसे व्यवहारनय अनुसरण 
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करने योग्य नहीं है। राग का, भेद का, या पर्याय का यथास्थिति ज्ञान भले 
हो, किन्तु वह अनुभव या आश्रय करने योग्य नहीं है । 


गाथा ११ के भावाथ पर प्रवचन 

यहाँ व्यवहारनय को अभूतार्थ और निश्चयनय को भ्रृतार्थ कहा है । 
जिसका विषय विद्यमान न हो उसे अभृतार्थ कहते हैं। व्यवहारनय को , 
अभूतार्थ कहने, का आशय यह है कि शुद्धनय का विषय अभेद एकाकाररूप 
नित्यद्रव्य है, उसकी दृष्टि में भेद दीखता नहीं है; इसलिए उसकी दृष्टि 
में भेद अविद्यमान, असत्यार्थ ही कहा जाता है । 

देखो, यहाँ शुद्धनय को भूता्थ कहा-है-। अतीन्द्रिय आनंद का पिण्ड- 
रूप जो ज्ञायकभाव है उसे ही सत्य कहा है । परद्रव्य की तो यहाँ बात ही 
नहीं है; शरीर, मन, वाणी, देव-गुरु-शास्त्र इत्यादि पर तो पर में रहे; 
यहाँ तो एक त्रिकाली द्रव्यस्वभाव और, दूसरे वत्तेमान पर्यायभाव - ऐसे 
आत्मा में दो प्रकार हैं। उनमें त्रिकाली द्रव्यस्वभाव सत्य है और पर्याय- 
भाव असत्य है। जिसके विपय का अस्तित्त्व न हो, वह असत्य है । व्यवहार- 
नय का विषय विद्यमान नहीं है, इसलिए वह असत्य है, श्रभूतार्थ है । 

अनादि से यह जीव दुःख के मार्ग में अर्थात्‌ राग और पर्याय के मार्ग 
में अ्रटक रहा है | अ्रनंतकाल में यह बड़ा सेठ हुआ हो, या राजा हुआ हो, 
या स्वर्ग का देव हुआ हो, या दिगम्बर द्रव्यलिगी साधु हुआ हो,. पर इसने 
त्रिकाली वस्तु सत्याथथ द्रव्यस्वभाव को कभी भी स्वीकार नहीं किया; 
पर्याय है, राग है, भेद है - ऐसा माना है श्रर्थात्‌ ऐसा स्वीकार किया है। 
इसे सुख के मार्ग में चढ़ाने के लिए यहाँ कहते हैं कि त्रिकाली ज्ञायकवस्तु 
ही सत्य है और पर्याय असत्य है-ऐसा कहकर भृताथे द्रव्यस्वभाव का 
आश्रय कराना चाहते हैं, क्योंकि भूतार्थ स्वभाव की दृष्टि होने से संसार 
नहीं रहता । 

शुद्धनय का विषय अभेद, एकाकाररूप, नित्यद्रव्य है; उसकी दृष्टि : 
में भेद दिखाई नहीं देता । भ्रहा हा ! पं० जयचन्दजी ने कंसा स्पष्टीकरण 
किया है। शुद्धनय का ध्येय अभेद एकाकार है, उसकी दृष्टि में यह ज्ञान 
आनन्द इत्यादि गुण और यह आत्मा गुणी ऐसा भेद नहीं दीखदा । दया, 
दान, ब्रत, तप, पूजा, भक्ति इत्यादि पर्याय के विकल्प अभेददृष्टि में जाने 
नहीं जाते, वाहर ही रह जाते हैं। यह स्वभाव और स्वभाव का एकाकार 
है, उसको स्वीकार कर आश्रय करने से सम्यर्दशेनादि प्रगट होते हैं और 
वे धर्म -हैं । इसके सिवा दूसरा कोई मागग नहीं है। 
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भाई ! ब्रत, तप आदि के विकल्पों में रककर झौर उन विकल्पों 
का कर्ता होकर श्रनादि से मिथ्यात्व का ही सेवन किया है तथा समवशरण 
में विराजमान अरहंतदेव की मरि-रत्नों से आरती उतारी, कल्पवक्ष के 
फूलों से श्रनंतवार पूजा की, परन्तु सत्यार्थ द्रव्यस्वभाव को स्वीकार नहीं 
किया, इससे इसे आज तक सम्यग्दर्शन का अंशरूपधर्म भी नहीं हुआ । 
लोगों ने मूल बात सुनी ही नहीं है, इससे इस अभृतार्थ व्यवहार में 
अ्रटक गये हैं । 


यहाँ कहते हैं कि त्रिकाली अभेददृष्टि में भेद दिखाई नहीं देते, इससे 
उसकी दृष्टि में भेद श्रविद्यमान, श्रसत्यार्थ ही कहा जाता है। किन्तु ऐसा 
ते समझना कि भेदरूप कोई वस्तु नहीं है, द्रव्य में गुणा है ही नहीं, पर्याय 
है ही नहीं,भेद है ही नहीं । भ्रात्मा में अनन्त गुण हैं, वे सव भिर्मेल हैं। दृष्टि 
के विपय में गुणों का भेद नहीं है; किन्तु भ्रन्दर वस्तु में तो अनन्त गुण 
हैं । भेद सर्वंथा कोई वस्तु ही नहीं है, ऐसा माना जाय तो जैसा वेदान्त- 
मत वाले भेदरूप भ्रनित्य को देखकर अवस्तु मायास्वरूप कहते हैं श्ौर 
सर्वेव्यापक एक अभेद नित्य शुद्ध ब्रह्म को वस्तु कहते हैं ऐसा ठहरे तथा 
इससे सर्वथा एकान्त शुद्धनय के पक्षरूप मिथ्यादृष्टि का ही प्रसंग प्राप्त 
होगा । 


वेदान्ती जैसे एक ही आत्मा को सर्वेग्यापी मानते हैं- ऐसी यह बात 
नहीं है । कितनों को यह निश्चय की व्याख्या वेदान्त जेसी लगती है, किन्तु 
वेदान्ती पर्याय को कहाँ मानते हैं, अनेक गुणों को कहाँ मानते हैं, श्रनेक 
आ्रात्माश्रों को कहाँ मानते हैं ? इस वात में और वेदान्त में कोई मेल नहीं 
है । यह तो सर्वेज्षकथित सूक्ष्म न्‍्याययुक्त वात है । 


भगवान जिनेश्वरदेव ने केवलज्ञान से श्रात्मा जैसा प्रत्यक्ष देखा 
वसा कहा है। जिनके मत में सर्वज का स्वीकार नहीं है, उनके मत में 
सत्यार्थ वस्तु नहीं हो सकती । सर्वज्ञ के स्वीकार विना आत्मा में सर्वेज्ञ- 
स्वभाव की दृष्टि नहीं होती । वस्तुतः आत्मा सर्वेज्ञस्वभावी है, तभी तो 
पर्याय में सर्वज्ञता प्रगट होती है। यह जैनियों की मूल निश्चय की बात 
जव वाहर आई तो लोगों को वेदान्त जैसी लगती है । क्रियाकाण्ड की बांत 
आ्राती है तो कहते हैं कि यह जैन की. वात है । ऐसा कहने वाले और मानने 
वाले जैनधर्म के मूल रहस्य को नहीं जानते है। अनंत तीर्थंकर परमेश्वर 
हो गये हैं । उन्होंने इस सत्यार्थ वस्तु को अनुभव करके मुक्ति पाई है और 
जगत के सामने यही बात प्रगट की है । 


श्ड८ ] [ प्रवचन-रत्वाकर भाग १ 


पर्याय सम्यग्दशेन का विषय नहीं है, परन्तु ज़िकाल श्र्‌व ज्ञायक 
को विषय करने वाली पर्याय है, जो उसे न माने वह सांख्यमती है । आत्मा 
शरीरप्रमाण है, उसे वेदान्तमत वाले (क्षेत्र से) सर्वेव्यापक मानते हैं। वे 
सम्पूर्ण जगत को एक वस्तु कहते हैं, एक शुद्ध त्रह्म को ही वस्तु कहते हैं, 
किन्तु वस्तुएँ अनेक हैं । श्र वे वस्तु में गुण हैं- ऐसा नहीं मानते; वस्तु 
को सर्वेथा नित्य कहते हैं, भ्रनित्य पर्याय को नहीं मानते । इसतरह सर्वेथा 
पर्याय आदि को मायास्वरूप असत्य कहने से वेदान्तमत हो जाता है। इससे 
सर्वथा एकान्त शुद्धनय के पक्षरूप मिथ्यात्व का प्रसंग आता है, इसलिए 
सर्वथा एकान्त नहीं मानना । कथंचित्‌ अशुद्धता है, भेद है, पर्याय है - ऐसी 
अपेक्षा से वराबर समभना । 

जिनवाणी स्याद्वादरूप है, अपेक्षा से कथन करने वाली है| अतः 
* जहाँ जो अपेक्षा हो वहाँ वह समभना चाहिए । प्रयोजनवश शुद्धनय को 
मुख्य करके सत्यार्थ कहा है और व्यवहार को गौण करके असत्य कहा है । 
त्रिकाली अभेद शुद्धदवव्य की दृष्टि करने से जीव को सम्यग्दर्शन होता है ॥ 
इस प्रयोजन को सिद्ध करने के लिए त्रिकालीद्रव्य को अभेद कहकर भतार 
कहा है और पर्याय का लक्ष्य छुड़ाने के लिए उसे गौर करके असत्यार्थ कहा 
है। आत्मा अभेद, त्रिकाली, श्र व है; उसकी दृष्टि करने पर भेद दिखाई 
नहीं देता, और भेददृष्टि में निविकल्पता नहीं होती; इसलिए प्रयोजनवश 
भेद को गोण करके असत्यार्थ कहा है । अनन्तकाल में जन्म-मररा का अन्त 
करने वाला वीजरूप सम्यरदर्शन जीव को हुआ नहीं है । ऐसे सम्यस्दर्शन को 
प्राप्त करने का प्रयोजन सिद्ध करना है, इससे शुद्धज्ञायक को मुख्य करके 
सत्यार्थ कहा है, और पर्याय तथा भेद को गौर करके व्यवहार कहकर उसे 
असत्यार्थ कहा है । 

अब नय को मुख्य-गौरा करके कथन करने का कारण क्‍या है ? इसे 
विस्तार से कहते हैं । प्रारियों को भेदरूप व्यवहार का पक्ष तो अनादि- 
काल से है, और इसका उपदेश भी अधिकतर सर्वप्राणी परस्पर करते हैं । 
जीव को अनादिकाल से पर्यायवुद्धि चली आ रही है; अन्दर आनन्द का 
नाथ त्रिकाली भगवान स्वयं विराजमान है, उसे दृष्टि में कभी लिया हीं 
है; और भेदरूप व्यवहार का पक्ष, पुण्य का पक्ष, राग का पक्ष, पर्याय का 
पक्ष तथा वत्तेमान मति-श्रुतज्ञान की पर्याय का पक्ष प्राणियों को अनादि- 
काल से है; और व्यवहार का उपदेश भी बहुधा सर्वेप्राणी परस्पर करते 
हैं - अपन त्तो संसारी हैं, कोई वीतराग तो हैं नहीं, तथा ब्रत, तप, पूजा, 
भक्ति, दान, इत्यादि व्यवहारधमं हैं, घ॒र्म के अंग हैं; इसलिए अपने को 
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व्यवहारधम का पालन करना चाहिए । व्यवहार क्या छोड़ देवें ? व्यवहार 


'करते-करते निश्चयधर्म प्रगट होता है! - ऐसा प श्स 
न रस्पर अधिकांश सं 
प्राणी राग के पक्ष का उपदेश देते हैं। का 


और कोई ऐसा भी कह सकता है - 'पर्याय है, उसका ज्ञान करना 
चाहिए न ? पर्याय जानना चाहिए, पर्याय को विषय बनाना चाहिए, 
228 एकान्त हो जायगा। पर्याय भी वस्तु है, अवस्तु नहीं है, ऐसा शास्त्र 
में भी कहा है । काये तो पर्याय में होता है न ? पर्याय के बिना कहीं कार्ये 
होता है क्या ? '-ऐसा पर्याय का पक्ष करके परस्पर व्यवहार के पक्षरूप 
उपदेश करके मिथ्यात्व पुष्ट करते हैं । 


यहाँ दो बातें की हैं । एक तो - भेद का पक्ष, व्यवहार का पक्ष जीव 
को श्रनादिकाल से है और दूसरा - व्यवहार का उपदेश भी प्राणी बहुधा 
,परस्पर करते हैं । 


अब तीसरी बात करते हैं। जिनवाणी में भी व्यवहार का उपदेश 
शुद्धनय का अवलंवन जान करके बहुत किया है, किन्तु इसका फल संसार 
ही है । भगवान सर्वेशदेव की वाणी में व्यवहार का उपदेश शुद्धनय का 
निमित्त जानकर बहुत किया है। भाषा तो देखो ! व्यवहार का उपदेश 
बहुत किया है, पर इसका फल संसार ही है। जेसे जीना चढ़ने वाला 
लकड़ी का सहारा लेकर ऊपर चढ़ता है; उसीप्रकार शुद्धनय का हस्ताव- 
लंवन जान जिनवाणी में व्यवहार का उपदेश बहुत है, किन्तु व्यवहार 
का फल संसार ही है। त्रिकाली ज्ञायक का आश्रय लेने के-काल में व्यवहार 
निमित्त होता है | इससे निमित्त का ज्ञान कराने के लिए शास्त्र में व्यवहार 
का बहुत कथन होता है । जैसा कि शास्त्र में आता है कि प्रचंड कर्मेकाण्ड 
से ज्ञानकाण्ड होता है। वहाँ प्रचंड कर्मकाण्ड यह तो शुभराग है और 
इसका फल तो बंध है, संसार है। परन्तु ज्ञानकाण्ड होने के काल में वह 
सहकारी निमित्त है, ऐसा जानकर व्यवहार से ऐसा कथन करने में 
आ्राया है । 


इसीप्रकार पद्मनंदि पंचविशतिका में आया है कि मुनिवरों को 
आहारदान दिया तो उन्हें मोक्षमार्ग दिया | श्राहार देने का भाव तो शुभ- 
भाव है; परन्तु मोक्षमार्ग में स्थित मुनियों को शरीर की स्थिति में प्राह्मर 
को निमित्त देखकर व्यवहार से यह कथन किया है। साक्षात्‌ तीर्थकरदेव 
छद्मयस्थ दशा में हों, उन्हें श्राहार देने का भाव आवे, उससे भी पुण्य बंधता 
है; धर्म नहीं होता, मुक्ति नहीं होती । 
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श्रावकों का देवपूजा, गृरुपास्ति इत्यादि प्रतिदिन करना चाहिए 
तथा दया-दान आदि पुण्य कार्य करना चाहिए - ऐसा पद्मनं दि पंचविशतिका 
में खूबआता है। यह तो श्रावक की अपनी भूमिका में सहकारी ऐसे 
पुण्य के भात्र इसे आते हैं तथा ऐसे भावों द्वारा वह अशुभ का निषेध करते 
हैं -ऐसा बताने के लिए इसप्रकार से व्यवहार का उपदेश है | वाकी पुण्य 
का भी फल वंध है, संसार है, मोक्ष नहीं है । 

शास्त्र में ऐसा भी आता है व्यवहार साधक और निश्चय साध्य 
है | यह व्यवहारनय का वचन है। व्यवहार अ्रर्थात्‌ राय साधक और 
निश्चय श्रर्थात्‌ वस्तु त्रिकाल साध्य - ऐसा कभी नहीं हो सकता । किन्तु 
यह तो सच्चे सहकारी. निमित्त का ज्ञान कराने वाले व्यवहार का वचन 
है, उसक्य सही भाव समझता चाहिए। समयसार गाथा सोलहवीं में 
कहा है कि साधु पुरुष को दर्शन-ज्ञान-चारित्र सेवन करने योग्य हैं, वहाँ 
पर्याय के सेवन करने की बात की है - यह व्यवहार से उपदेश है । सेवंन 
तो एक प्र व अर्थात्‌ ज्ञाकक का ही करना है, परन्तु लोक समझे इसके 
लिए भेद से व्यवहार द्वारा समभाया है। किन्तु व्यवहारनतय का आश्रय 
करने जायगा तो उसका फल तो संसार हो है, ऐसा यथार्थ समझता । 

अब कहते हैं कि - शुद्धझय का पक्ष तो कभी आया नहीं और 
इसका उपदेश भी विरल है, कहीं-कहीं है । (मैं एक अ्खण्ड नित्यानंद 
त्र्‌ वस्वरूप भगवान हूँ - ऐसा अन्तर में शुद्धनय का पक्ष नहीं आया। 
अनंतकाल में अनंतवार हजारों राणी और राजपाटठ छोड़कर नग्न दियम्वर 
मुनि हुआ, किन्तु अन्तर में चिदानन्द चेतन्यमृरति भगवान जो स्वयं 

विराजमान है उसका पक्ष नहीं लिया, उसका लक्ष्यकर आश्रय नहीं किया । 

महावत आदि क्रियाकाण्ड के फल में अनंतवार स्वगें में गया। किन्तु 
आत्मदृष्टि बिना वहाँ से पीछे नरक, तियच आदि नीची गति में गया। 
इसप्रकार अनादि से जन्म-मरण किया, किन्तु उसका अच्त आवे ऐसा कुछ 
नहीं किया। धंधा करना, व्यापार करना, कमाना, परिवार का पालन 
करना, लड़के-लड़कियों की व्याह-शादी करना इत्यादि अनेकरूप, पाप 
के, हिंसा के भाव सेवन करके इनके फल में दु:ःखी होकर भटका है - रखड़ा 
है, यह तो ठीक; किन्तु शुद्धनय के आश्रय विना अनंतंबारं शुभभाव करके 
पुण्यदंध करके चारों गतियों में रखड़ा है । अरे ! नरक-निगोद की बेदना 
की क्‍या वात करें ? किन्तु वह सब भूल गया है भाई ! 

भाई ! अनंत्त-अनंत चौरासी के अवतार में अनेकवार अरवपति 
सेठ भी हुआ, स्व्रगें का देव हुआ और सातवीं नरक का नारकी भी हुआ । 
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ब्रह्मदत्त चकवर्ती की शास्त्र में बात आती है । वह छह खण्ड का स्वामी था, 
छियानवें हजार रानियाँ थीं, सोलह हजार देव उनकी सेवा में रहते थे । 
रत्न-मणी और हीरों के पर्लेंग पर वह सोता था । उसके वैभव की क्या 
बात ? वह ब्रह्मदत्त चक्रवर्ती आयु पूरी होने पर सातवें नरक में उत्पन्न 
हुआ । यहाँ सात सौ वर्ष की आयु थी, यहाँ से मरकर वहाँ त्तरक में तेतीस 
सागरोपम आयु की स्थिति में उत्पन्न हुआ । एक श्वास की मिथ्यात्व की 
प्रधानतापूर्वक के अशुभ के फल में ग्यारह लाख छंप्पन हजार पल्योपम 
नरक के दुःख वहाँ प्राप्त हुए । अहा ! नरक की अ्रकथ्य वेदना का कथन 
कैसे करें ? 
इसप्रकार शुद्धनय का पक्ष नहीं होने से जीव अनंतकाल से दुःखी 
हो रहा है । शुद्धनय का उपदेश भी देने वाला कोई नहीं है। ब्रत करो, 
* दया पालो, ऐसा व्यवहार का उपदेश देने वाले तो जगह-जगह हैं; किन्तु 
त्रिकाली श्र्‌व चैतन्य एकमात्र के आलंवन से धर्म होता है - ऐसा उपदेश 
करने वाले कितने हैं ? कदाचित्‌ कोई यथार्थ उपदेशदाता मिला भी, तो 
उसकी बात श्रन्तर में ग्रहरा की नहीं भ्रौर इससे भव-अ्रमण मिटा नहीं । 
इस भव भ्रमण के दुःख से मुक्त होने के लिए उपकारी श्री गुरु ने 
शुद्धनय का फल मोक्ष जानकर इसका उपदेश प्रधानता से दिया है ही - 
'शुद्धनय भूतार्थ है, सत्यार्थ है, इसका आ्राश्नय करने से सम्यर्दृष्टि हो 
सत्ते हैं ।' 5४ 
देखो ! विदेहक्षेत्र में साक्षात्‌ अरहंत परमात्मा विराजते हैं। वहाँ 
ओं' ध्वनि का अमृत वरसता है। इस दिव्यवाणी को सुनने के लिए इन्द्र 
आते हैं । पहले देव-लोक को सौधर्म स्वगें कहते हैं। उसमें बत्तीस' लाख 
विमान हैं, एक-एक विमान में असंख्य देव हैं। उन बत्तीस लाख विमानों 
का स्वामी सौधर्म इन्द्र है। वह सम्यग्दृष्टि है। उसकी इन्द्राणी 'शची है। 
वह भी समकिती है । दोनों ही एकभव लेकर मोक्ष जाने वाले हैं। वे भी 
जिस दिव्यध्वनि को सुनने के लिये आ्राते हैं, उस दिव्यध्वनि का सार लेकर 
भगवान कुन्दकुन्दाचार्यदेव ने हृदय में परमकरुणा धारण करके यहाँ उपदेश 
किया है कि शुद्धनय भूताथे है, उसके झाश्रय से जीव सम्बन्दृष्टि होता है। 
भगवान कुन्दकुन्दाचार्य शुद्धभय के फलरूप हि मोक्षमार्गं को जानते व 
अनुभवते थे । इस कारण उन्होंने भव्य जीवों के उपकार के लिए मुख्य 
रूप से शुद्धनय का उपदेश दिया है । हे 
ग्रहा हा ! आाचायंदेव कहते हैं कि एकवार तू दृष्टि बदल हे 
अनादिकाल से एकसमय की पर्याय और भेद पर तेरी दृष्टि है, वहाँ 
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हटाकर अखण्ड, एकरूप, त्रिकालीश्नू व, चैतन्य सामान्य पर दुष्टि स्थिर 
कर । इससे तुझे सम्यग्दशन आदि धर्म होगा, तुझे भव-अ्रमण के दु:ख से 
मुक्ति मिलेगी, सुखस्वरूप मोक्ष की प्राप्ति होगी । 


अहो ! ऐसा विरल उपदेश देकर आचार्यदेव ने जगत का महान 
उपकार किया है। आत्मा त्रिकालीसत्‌ ज्ञायक-जायक-ज्ञायक, श्र्‌ व-ध्रू व- 
श्र व, अखण्ड, एकरूप, वस्तु भूतार्थ है। उसके झ्राश्रय से सम्यग्दशन होता 
है और उसी के आश्रय से जन्म-मरण मिटता है । 


शुद्धनय को श्रर्थात्‌ त्रिकालीघ्रूव को जाने बिना जवंतक जीव 
व्यवहार में मग्न है, यानी शुभराग में, कर्मकाण्ड में मग्न है, भेद में मर्न है, 
या पर्याय में मग्न है तवतक आत्मा के श्रद्धानरूप निशचयसम्यग्दर्शन उसे 
प्रगट नहीं होता । त्रिकाली शुद्ध आत्मतत्त्व को पहचानकर उसमें मग्न 
होना - यही मुख्य कत्तंव्य है । 





ध्य्न्य्श्र आतम को, 
अनुभूति विज्ञान-विभूति है सोई । 
वस्तु विचारत एक पदारथ, 
नाम के भेंद कहावत दोई।॥ 
यौं सरवंग सदा लखि -आपुहि, 
आतम-ध्यान करें जब कोई ! 
। मेटि असुद्ध विभावदसा तवं, | 
। सुद्ध सहूप की प्रापति होई॥ १४॥। 
| 
| 


“- नाटक समयसार, जीवद्वार 
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समयसार गाथा १२ 


श्रथ च केषांचित्कदाचित्सोपि प्रयोजनवान्‌ । यत :- 


सुद्धो सुद्धादेसों रादव्वों प्रसभावदरिसीहि । 
ववहा रदेसिदा पुण्य जे दु अपरमे टद्विंदा भावे ॥१२।। 


शुद्धः शुद्धादेशों ज्ञातव्यः परसमभावदशिभिः | 
व्यवहारदेशिताः पुनयें त्वपरमे स्थिता भावे ॥१२॥। 


ये खलु पर्यतपाकोत्तीर्रजात्यकात्तस्वरस्थानोयं परम भावसनुभवंति 
तेषां प्रथमद्धितीयाद्यमेकपाकपरंपरापच्यमानकात्तेस्व॒रानु भवस्थानीयाप रस- 
भावानुभवनशुन्यत्वाच्छुड्द्॒व्यादेशितया. समुद्योतितारखलितेकस्व॒भावेक्- 
भाव: शुद्धनय एवोपरितनेकप्रतिवर्शिकास्थानीयत्वात्परिज्ञायमानः प्रयोज- 
अल कक ।म हल मम कट क निकल सतत मी सी कक अत मम कल का लक 
ग्रव, 'यह व्यवह्ा रनय भी किसी-किसी को किसी काल प्रयोजनवान 
है, सर्वथा निषेध करने योग्य नहीं है, इसलिए उसका उपदेश है -यह 
कहते है :- 
देखे परम जो भाव उसको, शुद्धनय ज्ञातव्य है । 
ठहरा जु श्रपरमभाव में, व्यवहार से उपदिष्ट है ॥१२॥ 


गाथार्थ :- [परमभावदर्शिभिः] जो शुद्धनय तक पहुँचकर श्रद्धावान 
हुए तथा पूर्ण ज्ञानचारित्रवान हो गये उन्हें तो [शुद्धादेशः | शुद्ध (आत्मा) 
का उपदेश (आज्ञा) केरनेवाला [शुद्धः] शुद्धनय ज्ञातव्यः] जानने योग्य 
है; [पुनः] और [ये तु] जो जीव [अपरमे भावे] भ्रपरमभाव में - अर्थात्‌ 
श्रद्धा तथा जञानचारित्र के पूर्ा भाव को नहीं पहुँच सके हैं, साधक अवस्था 
में ही [स्थिताः] स्थित है वे [व्यवहारदेशिता:] व्यवहारद्यारा उपदेश 
करने योग्य हैं । 


टीका :- जो पुरुष अन्तिम पाक से उतरे हुए शुद्ध स्वर्ण के समात 
(वस्तु के) उत्क्रेष्ट भाव का अनुभव करते हैं उन्हें प्रथम, द्वितीय आदि 
पाकों की परम्परा से पच्यमान (पकाये जाते हुए) अशुद्ध स्वर्णा के समान 
जो अनुत्क्ृष्ट मध्यम भाव हैँ उनका अनुभव नहीं होता; इसलिए, शुद्धद्रव्य 
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नवान्‌ । ये तु प्रथमह्वितीयाद्यनेकपाकपरंपरापच्यमानकात्तेस्वरस्थानीयम- 
परम भावमसनुभवंति दतेषां पर्यतपाकोत्तीरणजात्यकार्चस्वरस्थानीयपरम- 
भावानुभवनशुन्यत्वादशुद्धदर॒व्यादेशितयो पद शितप्रति विशिष्टेकभावानेक नावो 





को कहनेवाला होने से जिसने अचलित अ्खण्ड एकस्वभावरूप एक भाव 
प्रगट किया है ऐसा शुद्धनय ही, सवसे ऊपर की एक प्रतिवरणिका (स्वर्ण- 
वर्ण) समान होने से, जानने में आता हुआ प्रयोजनवान है। परन्तु जो 
पुरुष प्रथम, द्वितीय आदि अनेक पाकों (तावों) की परम्परा से पच्यमान 
अशुद्ध स्वर्ण के समान जो (वस्तु का) अनुत्कृष्ट मध्यमभाव का अनुभव 
करते हैं उन्हें अन्तिम ताव से उतरे हुए शुद्ध स्वर्ण के समान उत्कृष्ट भाव 
का अनुभव नहीं होता; इसलिये, अशुद्ध द्रव्य को कहनेवाला होने से जिसने 
भिन्न-भिन्न एक एक भावस्वरूप अनेक भाव दिखाये हैं ऐसा व्यवहारनय, 
विचित्र अनेक वर्णोमाला के समान होने से, जानने में अग्ता (-ज्ञात होता) 
हुआ उस काल प्रयोजनवान है । क्योंकि तीथं और तीर्थे के फल की ऐसी 
ही व्यवस्थिति है । (जिससे तिरा जाये वह तीर्थ है; ऐसा व्यवहारघधर्म है 
और पार होना व्यवहारघर्म का फल है; अथवा अपने स्वरूप को प्राप्त 
करना तीर्थफल है |) अन्यत्र भी कहा है कि :- 


अर्थ :- आचार्य कहते हैं कि हे भव्य जीवो ! यदि तुम जिनमत का 
प्रवर्ताना करना चाहते हो तो व्यवहार और निश्चय - दोनों नयों को मत 
छोड़ो; क्योंकि व्यवहारनय के बिना तो तीथे-व्यवहार मार्ग का नाश 
हो जायगा और निश्चयनय के विना तत्त्व (वस्तु) का नाश हो जायेगा । 


भावा्थ:-लोक में सोने के सोलहवान (ताव) प्रसिद्ध हैं। पन्द्रहवें 
वान तक उसमें चूरी आदि परसंयोग की कालिमा रहती है, इसलिए तव- 
तक वह अशुद्ध कहलाता हैं; और ताव देते-देते जब अन्तिम ताव से 
उतरता है तव वह सोलहवान या सौटंची शुद्ध सोना कहलाता है। जिन्हें 
सोलह॒वानवाले सोने का ज्ञान, श्रद्धान तथा प्राप्ति हुई है उन्हें पर्द्रहवान 
तक का सोना कोई प्रयोजनवान नहीं होता, और जिन्हें सोलहवानवाले . 
शुद्ध सोने की प्राप्ति नहीं हुई है उन्हें तवतक पन्द्रहवान तक का सोना भी 
प्रयोजनवान है। इसीप्रकार यह जीव नामक पदार्थ है, जो कि पुदुगल के 
संयोग से अशुद्ध अनेकरूप हो रहा. है । उसका, समस्त परद्रव्यों से भिन्न, 
एक ज्ञायकत्वमात्रका - ज्ञान, श्रद्धान तथा आच रणरूप प्राप्ति - यह तीनों 
जिसे हो गये है उसे पुदुंगलसंयोगजनित अनेकरूपता को कहनेवाला अशुद्ध- 
नय कुछ भी प्रयोजनवान (किसी मतलव का) नहीं है; किन्तु जहाँ तक 


समयसार गाथा १२ ] [ १४५ 


व्यवहारनयों विचित्रवर्शमालिकास्थानीयत्वात्परिज्ञायमानस्तदात्वे प्रयोजन- 
वानू, तीथतीर्थेफलयो रित्थमेव व्यवस्थितत्वात्‌ । उक्त च-- 

“जह जिशमयं पवज्जह ता मा ववहाररिच्छए मुयह । 

एक्केण विरया छिज्जइ तित्थ॑ भ्रण्णेण उस तच्च ॥” 





शुद्धभाव की प्राप्ति नहीं हुई वहाँ तक जितना अशुद्धनय का कथन है उतना 
यथापदवी प्रयोजनवान है । जहाँ तक यथार्थ ज्ञान-श्रद्धान की प्राप्तिरूप 
सम्यक्दशन की प्राप्ति नहीं हुई हो वहाँ तक तो जिनसे यथार्थ उपदेश 
मिलता है ऐसे जिनवचनों को सुनना, धारण करना तथा जिनवचनों को 
कहनेवाले श्री जिनगुरु की भक्ति, जिनविभ्ब के दर्शन इत्यादि व्यवहा रमाे 
में प्रवृत्त होना प्रयोजनवान है; और जिन्हें श्रद्धान-ज्ञान तो हुआ है किन्तु 
साक्षात्‌ प्राप्ति नहीं हुई उन्हें पू्वंकथित कार्य, परद्रव्य का आलम्वन छोड़ने- 
रूप अरुत्त - महान्रतका ग्रहण, समिति, गृप्ति, और पंच परसेष्ठीका 
ध्यानरूप प्रवततेन तथा उसीष्रकार प्रवर्तन करनेवालों की संगति एवं विशेष 
जानने के लिये शास्त्रों का अभ्यास करना इत्यादि व्यवहारमार्ग में स्वयं 
प्रवरतेन करना और दूसरों को प्रवतेन कराना - ऐसे व्यवहारनय का उपदेश 
अद्धीकार करना प्रयोजनवान है |" व्यवहारनय को कथ्थ॑चित्‌ असत्याथे 
कहा गया है; किन्तु यदि कोई उसे सर्वेथा अ्रस॒त्यार्थ जानकर छोड़ दे तो 
वह शुभोपयोगरूप व्यवहार को ही छोड़ देगा और उसे शुद्धोपयोग की 
साक्षात्‌ प्राप्ति तो नहीं हुई है, इसलिए उल्टा श्रशुभोपयोग में ही आकर, 
भ्रष्ट होकर, चाहे जैसी स्वेच्छारूप प्रवृत्ति करेगा तो वह नरकादि गति 
तथा परम्परा से निगोद को प्राप्त होकर संसार में ही भ्रमण करेगा। 
इसलिए शुद्धनयका विपय जो साक्षात्‌ शुद्ध आत्मा है उसकी प्राप्ति जवतक 
न हो तबतक व्यवहार भी प्रयोजनवान है - ऐसा स्याद्वाद मत में श्रीगुरुओं 
का उपदेश है । 


गाथा १२ की उत्थानिका पर प्रवचन 
ग्यारहवीं गाथा में व्यवहा रनय को असत्यार्थ और निश्चयनय की 
सत्यार्थ कहा है । 
१ व्यवहारनय के उपदेश से ऐसा नहीं समझना चाहिए कि प्रात्मा परद्वव्य की क्रिया 
कर सकता है, लेकिन ऐसा समझना कि व्यवहारोपदिष्ट शुभभावों को आत्मा 
व्यवहार से कर सकता हैं । श्रौर उस उपदेश से ऐसा भी नहीं समझता चाहिए 


कि शुभभाव करने से आत्मा शुद्धता को प्राप्त करता है, परन्तु ऐसा समभना कि 
साधक दशा में भूमिका के अनुसार शुभभाव आये विना नहीं रहते । 
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कक 


उसमे 
की 


आत्नवस्तु -द्रव्य-गुसख-पर्याव - तोनों से मिलकर पूर्र सत्‌ है । उ 
अनंत गुणों का पिण्ड द्वव्य, गरा अर्थात्‌ शक्ति और पर्याय अर्थात्‌ उनकी 
अवस्था - इन तीनों के होने पर सत्‌ का पूर्णो रूप होता है । इन तीनों की 


किक 


एक सत्ता की अपेक्षा से दूसरे परपदार्थो को असत्‌ कहा हैं। दूसरे प्रकार 


2] 


से कहें तो 'उत्पाद-व्यय-प्रौव्ययुक्त सत्‌'- इसमें उत्पाद-व्यय पर्याय है, 
द्रव्य और गण त्रिकाल हैं। ये तीनों मिलकर एक सत्‌ है | उसकी अपेक्षा 
श्रन्य परपदार्थ असत हैं। आत्मा अन्य पदार्थों में नहीं है और अन्य पदार्थ 
आत्मा में नहीं हैं- इस अपेक्षा से अन्य पदारयों को असत्‌ कहकर व्यवहा 
कहा च् 

वक्हा हू 


9: 


से एकसमय की पर्याय असत है, तब ऐसा प्रश्न उठता है कि पर्याय को 
असत्‌ क्‍यों कहा ? 





इसका खुलासा इसप्रकार है कि प्रयोजनवश्य मुख्यन्यौण करके 
ऐसा कहा जाता है । एक द्वव्य में जिसप्रकार दूसरी वस्तु सवंधा नहीं है; 
उसीप्रकार द्रव्य में पर्याय सर्वेधा न हों-ऐसा नहीं हैं। पर्याय परयायिपने 
तो सत्‌ है, परन्तु भगवान पूर्णानंदस्वरूप द्रव्य जो अखण्ड, एक नायक भाव- 
मात्र, परमपारिणामिक क््वभाव-भावरूप है, उसका आश्षय करने से सम्य- 
स्दशनाविरूप पर्म प्रयट होता है। धर्मे प्रभट करने के इस प्रयोजन को सिद्ध 
करने के लिए त्रिकाली त्र वद्वव्य को मुल्य करके, निश्चय कहकर, सत्यार्थ 
कहा है, तथा वत्त मान पर्याव के आश्रय से सम्यन्द्शनरूप घर्नम प्रगट नहीं 
होता, किन्तु रागादि विकल्प होते हैं-इसकारण पर्याय का आश्चय 
छुड़ाने के लिए उसे गौरझा करके, व्यवहार कहकर, असत्याय कहा है । 
पर्याय को गौणा करके अर्थात पेटे में रखकर, तलहटी में रखकर, द्रव्य में न 
मिलाकर, मुल्यता न करके अम्नत्याथे कहा है । 





इसप्रकार व्यारहवीं याया में पर्याय को गौ करके कथ्थंचित्‌ 

असत्याये कहा है, तो फिर पर्याय है या नहीं, उसका अस्तित्व है या नहीं. 
इसका ज्ञान वारहवीं गाथा में कराते हैं । 

अनादिकाल से इस जीव को मिथ्यात्वनाव के कारण रागपर्याय 

ही वेदन और स्वाद था । अब किसीप्रकार से पूर्णानिन्दस्वरूप भगवान- 

आत्मा का भांन हुआ, -सम्परदर्शन हुआ, ऋतीछिय आनन्द का स्वाद आया, 


/ 


$! गा च्धै | 





धर्म शुर्आत ०७००० बन्‍यन्‍ज साधक जज दना ऐसे सा नयुनका- बी ० जे आत्म 
ल््‌ भुल्यात हुई, साधक दना। एच सावक जांव का जनतक आत्मा 
का एस शुद्धतारूप परमात्तद्शा प्राप्त न हा, स्व का पूछा आशक्षय न हो, 
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तबतक पर्याय में क्रश: शुद्धि बढती है, अशुद्धि घटती है - इसका ज्ञान 
वारहवीं गाथा में कराते हैं। पुरणंंदशा को प्राप्त परमात्मा को कुछ शुद्धता 
और कुछ श्रशुद्धता - ऐसा नहीं होता, इसलिए व्यवहार होता ही नहीं 
है। परन्तु निचली दशा में जो सम्यग्दश्शत से श्रागे बढता है, उसकी 
आत्म-एकाग्रता तो बढती है, किन्तु पुर्शादशा - उत्कृष्ट दशा अभी नहीं 
हुईं है, ऐसे मध्यमभाव को झनुभव करने वाले साधक के शुद्धता के साथ 
जो महान्नत आदि के विकल्‍प हैं, वे जानने के लिए प्रयोजनवान हैं । यह 
वात बारहवीं गाथा में कहेंगे । 

“यह व्यवहारनय भी किसी-किसी को किसी काल में प्रयोजनवान 
है, सर्वेधा निषेध करने योग्य नहीं है, इसकारण इसका उपदेश है।” 
ग्यारहवीं गाथा में निश्वयनय को आश्रय करने की श्रपेक्षा आदरणीय व 
प्रयोजनवान कहा था । बारहवीं गाथा में कहते हैं कि व्यवहारनय भी 
किसी-किसी को श्रर्थात्‌ जघन्यपूर्वक मध्यमदशावालों को साधकदशा के 
काल में प्रयोजनवान है । साधकदशा में शुद्धता का अंश पूर्ण नहीं है, कुछ 
अशुद्धता है, यह जानने के लिए व्यवहार प्रयोजनवान है, आदरने के लिए 
प्रयोजनवान नहीं है। श्रादरने योग्य प्रयोजनवान तो एकमात्र त्रिकाली 
शुद्धनिश्चय है । 

शुद्धनिश्वय के आश्रय से सम्यर्दर्शन-ज्ञान और स्वरूप की स्थिरता 
का अंशरूप स्वरूपाचरणज्नारित्र तो प्रगट हुआ, परन्तु जबतक सम्पूर्ण 
निविकल्प वीतरागदशा प्रगट नहीं हुई हो, तबतक साधकदणा में जो महा- 
व्रतादि के विकल्प होते हैं, वह सब व्यवहार है। वह साधक अ्रवस्था में 
जाना हुआ प्रयोजनवान है, यह इसका सार है। “व्यवहारनय भी 
प्रयोजनवान है'- उसकी व्याख्या यह एक ही है कि वह जाना हुश्ना 
प्रयोजनवान है, आदर करने के लिए नहीं । कथनशली कंसी भी हो, परन्तु 
अर्थ तो यही है कि त्रिकालीनिश्वय आदर करने के लिए - ग्रह, करने 
के लिए-आश्रय करने के लिए प्रयोजनवान है और यह रागव्यवह्यार 
जानने मात्र के लिए प्रयोजनवान है | 

ग्यारहवीं गाथा जैनदर्शन का प्राण है। उसके साथ इस वारहवीं 
गाथा में व्यवहार जोड़ा है। साधक की पर्याय में शुद्धता के साथ 
महात्रत के, श्र॒णुक्नत के, भक्ति आदि के विकल्प होते हैं। ये विकल्प न 
होते हों, ऐसा नहीं है। निषेध तो गौणा करने की भ्रपेक्षा से किया है, 
अभावरूप निषेध नहीं मान लेना । साधकदशा में जीव की कुछ शुद्धता 

ज कुछ अशुद्धता पर्याय में है । ब्रत, भक्ति आदि का शुभराग है, किन्तु यह्‌ 
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शुभराग निश्चय का कारण नहीं है । उस पर्याय में राग नहीं है, ऐसा भी 
नहीं है। वे शुभरागादि जानने के योग्य हैं, इसीलिए तो कहते हैं कि 
सर्वथा निषेध करने योग्य नहीं हैं। देखो ! जैसे परद्रव्य जीव में स्ेथा 
नहीं हैं, ऐसे जीव में रागपर्याय का सर्वथा निषेध नहीं है । 


गाथा १२ पर प्रवचन 


“जो शुद्धनय तक पहुँचकर श्रद्धावान हुए हैं तथा पूर्णोज्ञान चारित्र- 
वान हो गये हैं, उन्हें तो शुद्ध श्रात्मा का उपदेश करनेवाला शुद्धनय जानने 
योग्य है” । देखो, शुद्धनय का आश्रय (शुद्धनय के विषय का आश्रय) तो 
समकिती को होता है। यहाँ तो शुद्धनय (केवलज्ञान होने पर) पूर्ण हो 
गया है, उसका आश्रय करने को अब रहा नहीं, इस अपेक्षा से यहाँ वात 
की है। जो शुद्धनय तक पहुंचकर श्रद्धावान हुए, श्रर्थात्‌ जो केवलज्ञान 
को प्राप्त हुए तथा जिन्होंने चारित्र की सम्पूर्ण स्थिरता को प्राप्त कर 
लिया, उन्हें तो शुद्धनय के विषयभूत शुद्धात्मा के आश्रय करने का प्रयोजन 
रहा नहीं, उन्हें तो शुद्धनय मात्र जानने योग्य है। अर्थात्‌ इसका फल जो 
कृतकृत्यपना आया, उसका केवलज्ञान में ज्ञान हुआ । पूर्ण निविकल्पदशा 
जिसे हो गईं, वह उसे मात्र जानता है। अधूरी दशा में होनेवाला राग 
उसे नहीं है, इसलिए व्यवहार भी उसके नहीं रहता । 

वेसे तो निविकल्प ध्यान में भी दो मोक्षमार्ग कहे हैं। द्वव्यसंग्रह 
गाथा ४७ में आता है :- 

'दुविहंपि मोक्‍्खहेउं फाणे पाउर॒दि ज॑ मुणी णियमा'। बत्रिकाली 
ध्रूव के आश्रय से जो सम्यग्दशेन-ज्ञान-चारित्र होता है, यह निश्चयमोक्ष- 
मार्ग और अन्दर में निविकल्प ध्यान में वुद्धिपूर्वक राग तो नहीं है, किन्तु . 
जो अ्रबुद्धिपूवंक राग रहता है, इसे आरोपित करके व्यवहारमोक्षमार्ग 
कहा । इसतरह निविकल्प ध्यान में मुनिराज को श्रकेला निश्चय ही है, 
व्यवहार नहीं है; - ऐसा नहीं है, वहाँ व्यवहार भी है । यहाँ तो यह कहते 

हैं कि ध्यान का फल सम्पूर्ण निविकल्पता जिनको हुई है, ऐसे केवलज्ञानी 
को व्यवहार नहीं रहता, क्‍योंकि पूर्णोदशा में कोई राग नहीं रहता, किन्तु 
सम्पूर्ण बीतरागता है । जो पुर्णदशा हुई, वे उसे मात्र जानते हैं । 

और जो जीव अपरमभाव में स्थित हैं अर्थात्‌ श्रद्धा-ज्ञान-चा रित्र के 
पूर्णंभाव को नहीं पहुँच सके, साधक-अ्रवस्था में ही स्थित हैं, उन्हें व्यवहार 
हारा भी उपदेश करने योग्य है। सम्यग्दशेन हुआ है, किन्तु सम्यस्शान- 

« चारित्र पूर्ण नहीं हुए । सर्वज्ञता की प्रतीति हुई है, किन्तु सर्वेज्ञपद प्रगट . 
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नहीं हुआ है। ऐसी साधक दशा में जो स्थित-हैं, वे 'व्यवहारदेशिता: अर्थात्‌ 
व्यवहार द्वारा उपदेश करने योग्य हैं। शब्द तो “व्यवहारदेशिता:, किस्तु 
इसका वाच्यार्थ तो यह है कि उसकाल में जो कुछ व्यवहार है, वह जानने 
योग्य है। प्रतिसमय साधक को शुद्धता बढ़ती है, अशुद्धता घटती है । जिस 
समय जितनी शुद्धता-अशुद्धता है, वह मात्र जानने के लिए प्रयोजनवान है। 


म यह तो सर्वज्ञ परमेश्वर का मार्ग है। भाई ! यह कोई कथा वार्ता 
नह जे । दिग्रम्बर सन्त तो केवलीभगवान के आड़तिया' (संदेशवाहक ) हैं। 
उन्होंने केवली के पेट को खोलकर वात की है श्र्थात्‌ उनकी वाणी का 
रहस्य समभाया है । 


मुनिराज तो अपने आनन्द में मग्त हैं। उस दशा में उन्हें विकल्प 
उठता है और शास्त्र, शास्त्र के कारण लिखा जाता है। यद्यपि इस काल 
उन्हें पूर्णता नहीं है, अतः अनेक प्रकार के विकल्प उठते हैं, शास्त्र बनाने 
का भी विकल्प आ जाता है, तथापि शास्त्र की रचना विकल्प के-काररां 
नहीं होती है, स्वयं स्वयं के कारण होती है । 


अशुद्धता को जो जाना हुआ प्रयोजनवान कहा, उसका झ्राशय यह्‌ 
है कि वह हेय है, त्रिकाली ध्र्‌ व उपादेय है - इसप्रकार जानकर उस पर से 
दृष्टि हटाकर त्रिकाली प्र व पर ले जाना इष्ट है। 


वस्तु जो अखण्ड एक ज्ञायकभाव है, वह परिपूर्ण है, कृतकृत्य है। 
इसे तो कुछ करना नहीं है, किन्तु इसकी दृष्टि करने वाले साधक को जब- 
तक पर्याय में ऋतक्ृत्य पूर्णोदशा प्रगट न हो तवतक स्थिरता करनी है और 
अस्थिरता छोड़नी है, इसलिए उसे व्यवहार जाना हुआ प्रयोजनवान है - 
ऐसा कहना चाहते हैं। पर्याय में परिपूर्ण कृतकृत्य हुए परमात्मा को 
स्थिरता बढाना और अस्थिरता मिटाना आदि कुछ करना शेष नहीं रहता, 
इसलिए उनको व्यवहार नहीं होता है । 


गाथा १२ की टीका पर प्रवचन 


लोक में सोलहवान का सोना प्रसिद्ध है। सोना जबतक चौदहवान 
या पन्दरहवान का होता है, तवतक उसमें चूरी श्रादि की मलिनता श्र्थात्‌ 
अशुद्धता रहती है । उस अशुद्ध सोने को अ्रग्ति की आँच देते-देते क्रम-क्रम 
से शुद्ध करके सम्पूर्णा सोलहवान शुद्ध करते हैं। जिसको अंतिमपाक से 
उतरा हुआ सोलह॒वान का सोना प्राप्त हो गया है, उसे तो चौदहवान, 
पन्द्रहवान आदि अशुद्ध दशाओं को जानने जेसा कुछ रहा नहीं; किन्तु जिसे 
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सोलह॒वान के सोने का प्रयोजन है, किन्तु अभी प्राप्त हुआ नहीं है, उसे 
सोने की चौदहवान, पन्द्रहवान की दशायें जानना प्रयोजनश्ूत है। सोलह- 
वान का सोना प्राप्त हो जाने के वाद उससे नीचे की दशाएं जानने के लिए 
भी प्रयोजनवान नहीं रहतीं । 


इसप्रकार जिस जीव को केवलजान की पूर्दशा प्राप्त हो गई है 
उसे तो त्रिकालीस्वभाव का आश्रय करने को रहा नहीं है, क्योंकि उसका 
शुद्धनय पूर्ण प्रगट हो गया है । आख़व अधिकार में आता है कि केवलज्ञान 
प्रगट होने पर शुद्धनय पूर्ण हो जाता है। इसकारण जिसने पर्याय में 
उत्कृष्ट अचलित अखंड एकस्वभावरूप एकभाव प्रगट क्रिया है अर्थात्‌ 
पर्याय में जिसने पूर्णादशा प्रगट की है, उसे तो शुद्धनय ही सबसे ऊपर की 
एकभुमिका समान होने से पूर्ण है, और वह जाना हुआ प्रयोजनवान है। 
यहाँ जाना हुआ प्रयोजनवान है श्र्थात्‌ जो पूर्णोदशा प्रगट हो गई है, उ 
मात्र जानता है । 

एक ओर ऐसा कहते हैं कि केवलज्ञान की पर्याय भी सद्भूतव्यवहार 
है, और यहाँ ऐसा कहा है कि केवलज्ञान होने पर शुद्धनय पूर्ण हो 
गया है ? 

.. यहाँ तो केवलज्ञान होने पर शुद्धनय का आश्रय लेने को शेप नहीं 

रहा - इस अपेक्षा से कथन है । जहाँ जिस अपेक्षा से कथन किया है, उस 
अपेक्षा को वरावर समझनी चाहिए । 


परन्तु जो पुरुष प्रथम, द्वितीय आदि अनेक पाकों की परम्परा से 
पच्चमान अशुद्धस्वर्ण समान अनुत्क्ृष्ट मध्यमभाव का अनुभव करते हैं - 
अर्थात्‌ उन्होंने निजशुद्धात्मा की दृष्टिपूर्वक सम्यग्दर्शन प्रगट किया है, कुछ 
चारित्र भी प्रगट हुआ है, किन्तु पूर्ण चारित्रदशा तथा केवलज्ञान नहीं है, 
उन्हें मध्यमभाव वर्तेता है- ऐसे साधक पुरुषों को शअशुद्धद्रृव्य को कहने 
वाला होने से व्यवहा रनय उस काल में जाना हुआ्ना प्रयोजनवान है । 


यहाँ द्रव्य को अशुद्ध कहा; इसका आशय यह है कि एक तो पर्याय 
में पूर्ण शुद्धता नहीं है, तथा रागादिक अशुद्धता भी है। दूसरे पर्यायगत 
अशुद्धता स्वयं द्रव्य की है, पर के कारण अशुद्धता या शुद्धता नहीं हुई है 

जुदे-जुदे एक-एक भावस्वरूप अनेक भाव दिखाये हैं अर्थात्‌ पहले 
समय में जो शुद्धि प्रगटी उसकी अपेक्षा दूसरे समय में विशेष, तीसरे समय 
में इससे भी विशेष ऐसे वढती जाती है; और साथ-साथ अशुद्धि प्रति- 
समय क्रमश: घटती जाती है । इसप्रकार शुद्धता-अशुद्धता का अंश अनेक 
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प्रकार का है। यह दिखाने वाला व्यवहार उस-उस काल में साधक दशा 
में जाना हुआ प्रयोजनवान है ! 


दृष्टि का विषय जो आत्मा त्रिकालध्र्‌ व एकरूप शुद्ध है, वह निश्चय 
है, सत्यार्थ है। उसकी अपेक्षा पर्याय को गौण करके व्यवहार कहकर 
गाथा ११ में असत्यार्थ कहा है । परन्तु यहाँ उसका अस्तिपना स्थापित 
करते हैं। व्यवह्ा रनय की दृष्टि से व्यवहरनय और व्यवहारनय का विषय 
है। जेसे - अशुद्ध सोने को अग्नि की आँच देने पर जब तक सोना सम्पूर्?ो 
सोलहवान शुद्ध नहीं होता तबतक अनेक रंग-भेद उपन्न होते हैं; उसी- 
प्रकार जबतक आत्मा में पूर्ण वीतरागता प्रगट न हो, तब तक उसकी 
अवस्थाएँ जो भिन्‍न-भिन्‍न शुद्धता-प्रशुद्धता के श्रृंशों सहित होती हैं - वह 
व्यवहार है । वह मात्र जानने योग्य है, आदरने योग्य नहीं । त्रिकाली शुद्ध 
निश्चय एकही आदरणीय है | यदि दोनों नय आदरणीय हों तो दो नय ही 
नहीं रहेंगे । इससे त्रिकालीध्रू व सत्स्वरूप आदरणीय है और व्यवहार- 
नय हेय है - ऐसा जानना यह प्रयोजनवान है । 


भाई ! यह अन्तर का मार्ग गहरे रहस्य से भरा हुआ है । इसको 
समभने के लिए बहुत पात्रता और उत्साह (होंस) की आावश्यकत्ता 
है। नियमसार में कहा है कि संवर, निर्जरा, मोक्ष की पर्याय एकसमय 
की है, नाशवान है, इससे हेय है । किन्तु यहाँ तो ऐसा कहा है कि पर्याय 
भले ही नाशवान और हेय है, किन्तु यह जानने लायक है। यह व्यवहार 
का विषय है| नय है तो इसका विषय भी है । निश्चय के काल में निश्चय 
को उपादेय जानना श्रर्थात्‌ द्रव्य को अभेद अनुभवना कार्यकारी है। 
उसीतरह व्यवहार के काल में व्यवहार को हेयपने जानना प्रयोजनभूत 
है । इसतरह दोनों नय कार्यकारी समझना । 


अब इनका कारण देते हैं । कहते हैं कि तीर्थ और तीर्थ के फल की 
ऐसी ही व्यवस्था है । जिससे तिरा जाय वह तीथ है । अच्तर में मोक्षमार्य 
की पर्याय है, वह तीर्थ है, क्योंकि इससे तिरा जाता है। निकाली प्र व 
जायकभाव की दृष्टि, ज्ञान और रमण॒तास्वरूप जो रत्नन्नय की पर्याय 
वह तीर्थ है, क्योंकि इससे भी तिरा जाता है। रत्नत्रयरूप मोक्षमार्गे की 
निर्मल पर्याय व्यवहार है। यह पर्याय है, इसलिए इसे व्यवहारघर्म कहा 
है। शुभभावरूप व्यवहारधर्म की वात यहाँ नहीं है। त्रिकालीद्रव्य 
जो कि निष्क्रिय है वह निश्चय है; उसकी अपेक्षा से मोक्षमार्ग की निर्मल 
पर्याय व्यवहार है। द्रव्य निश्चयनय का तथा पर्याय व्यदहारतय का 
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विषय है । कहते हैं कि जो व्यवहारधर्म न हो तो उसका विपयभूत 'तीर्थ' 
झौर तीर्थ का फल' कहाँ से हो ? पर्याय कहाँ से हो ? तीर्थ व तीर्थ 
के फल का ही अभाव होगा । व्यवहार के निषेध से पर्याय का निषेध ' होता 
है। केवलज्ञान भी पर्याय है न ? पर्याय को न मानो तो मोक्षमार्ग नहीं 
रहता, और मोक्षमार्ग का फल जो केवलज्ञान और सिद्धपद वह भी नहीं 
रहता, क्योंकि ये पर्यायें हैं। पर्याय है वह व्यवहार है। इसलिए तीर्थ व 
तीर्थफल की ऐसी ही व्यवस्था है। उसे यथार्थ जानना । 

व्यवहारधर्म तिरने का उपाय है, इससे कोई कहे कि पृण्यभाव जो 
शुभराग उससे तिरते हैं, तो उसकी बात भूठी है । शुभराग तो बंध का 
कारण है, यह तो असद्भूतव्यवहार है । यहाँ तो सद्भूतव्यवहार की वात 
है। त्रिकाली ज्ञायकभाव के आश्रय से जो पर्याय प्रगट होती है, वह 
सदुभूतव्यवहार है, वह मोक्षमार्ग है, और मोक्षमा्गं (तीर्थ) का फल 
केवलज्ञान है । कहा भी है :- 

“जइ जिणमय॑ पवज्जह ता मा ववहार खिच्छए मुयह । 

एक्केस विणा छिज्जई तित्थं, श्रण्णोरय पुरा तच्च॑ ॥॥” 

आचार्य कहते हैं कि हे भव्य जीवो ! जो तुम जिनमत का प्रवर्तन 
कराना चाहते हो तो व्यवहार और निश्चय इन दोनों नयों को मत छोड़ो, 
कारण कि व्यवहारनय बिना तो तीर्थ (व्यवहारमा्गं) का नाश हो 
जायगा और निश्चय विना तत्त्व (वस्तु) का नाश हो जायेगा । 

जिनमत अर्थात्‌ वीतराग अ्रभिप्राय को प्रवर्तत कराना चाहते हो 
तो व्यवहार और निश्चय दोनों नयों को मत छोडो । “व्यवहार नहीं है' - 
ऐसा मत कहो । व्यवहार है, किन्तु गाथा ११ में जो असत्य कहा है, वह 
तो त्रिकालप्र्‌ व निश्चय की विवक्षा में गौर करके असत्य कहा है; वाकी 
व्यवहार है, मोक्ष का मार्ग है। व्यवहारनय न मानो तो तीर्थ का नाश हो 
जायेगा। चौथे, पाँचवें, छठवें ग्रादि चौदह गुरास्थान जो व्यवहार के विषय 
हैं, वे हैं। मोक्ष का उपाय जो सम्यर्दशंन, ज्ञान, चारित्र हैं, वे व्यवहार 
हैं। चौदह गुणस्थान द्वव्य में नहीं हैं, यह तो ठीक; किन्तु पर्याय में भी 
नहीं हैं, ऐसा कहोगे तो तीर्थ का ही नाश हो जायेगा । तथा तीर्थ का 'पल 
जो मोक्ष और सिद्धपद है, उसका भी अभाव हो जायगा। ऐसा होने पर 
जीव के संसारी और सिद्ध ऐसे जो दो विभाग पड़ते हैं, वह व्यवहार भी 
नहीं रहेगा। 

भाई, बहुत गंभीर अर्थ है। भाषा तो देखो ! यहाँ मोक्षमार्ग की 
पर्याय को 'ती्थ” कहा और वस्तु को 'तत्त्वः कहा है। त्रिकाली ध्र्‌ व 
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चेतन्यघन वस्तु निश्चय है। उस वस्तु को जो नहीं मानेंगे तो तत्त्व का 
नाश हो जायगा । और तत्त्व के अभाव में, तत्त्व के झ्राश्रय से उत्पन्न हुश्रा 
जो मोक्षमागंरूप तोर्थ, वह भी नहीं रहेगा । इस निश्चयरूप वस्तु को नहीं 
मानने से तत्व का और तीथ का दोनों का नाश हो जायगा, इसलिए 
वस्तुस्वरूप जेसा है वैसा यथार्थ मानना । 


जबतक पूर्णृता नहीं हुई, तबतक निश्चय और व्यवहार दोनों होते 
है। पूर्णता हो गई श्रर्थात्‌ स्वयं स्वयं में पूर्ण स्थिर हो गया, वहाँ सभी 
प्रयोजन सिद्ध हो गये । उसमें तीर्थ व तीथंफल सभी कुछ भ्रा गया । 

भाई ! अशुभ से बचने के लिए शुभराग झ्राता अवश्य है, किन्तु 
यह कोई मूलमार्ग अर्थात्‌ मोक्षमार्ग नहीं है। तथापि कोई शुभराग और 
उसके निमित्त अरहन्तादि को मूल से उखाडे तो ऐसा भी नहीं है । प्रतिमा, 
मंदिर वगरह हैं, किन्तु ये शुभराग के निमित्त हैं। इनका ग्राश्नय करने से 
धर्म नहीं हो जाता । धर्म तो एकमात्र त्रिकाली चैतन्यभगवान पूर्णानन्द के 
आश्रय विना दूसरे किसी प्रकार से नहीं होता | वस्तु तो प्रखंड, शुद्ध, 
कृतकृत्य है। 'करना' पर्याय में शञ्राता है। मोक्षमार्ग करनेरूप है, अतः 
पर्याय होने से व्यवहार है । 


गाथा १२ के भावार्थ पर प्रवचन 


लोक में सोलहवान का सोना प्रसिद्ध है; पन्द्रहवान तक सोने में 
मेल (चूरी) तांबे का अंश वगेरह रहता है।जो शअ्रशुद्ध सोना ताप 
(आँच ) देने पर पूर्ण शुद्ध हो जाता है, उसे शुद्ध सोलहवान का सोना कहते 
हैं। पन्द्रहवान तक का सोना अशुद्ध है । जिन जीवों को सोने का पूर्सज्ञान, 
श्रद्धान और प्राप्ति हो गई है, उन्हें पन्द्रहवान तक के सोने का कोई प्रयो- 
जन नहीं है । जिनको सोलह॒वान शुद्ध सोने की प्राप्ति नहीं हुई, उनको 
पन्द्रहवान तक का सोना जानने योग्य है, जानने के लिएँ प्रयोजनवान है । 

इसीप्रकार जीव नाम का पदार्थ पुदुगल के संयोग से पर्याय में 
अशुद्ध - अनेकरूप हो रहा है । जिसको सब द्रव्यों से भिन्‍न, ज्ञायकस्वभावी 
चैतन्यसूर्य की श्रद्धा, ज्ञान और आचरणरूप प्राप्ति होकर पूरादशा प्राप्त 
हो गई है; उसे तो पुदुंगल-संयोगजनित अ्रनेकरूपता का कहने वाला 
अशुद्धनय किसी प्रयोजन का नहीं है, क्योंकि अशुद्धता है ही नहीं | किन्तु 
जबतक पूर्ण शुद्धस्वभाव की प्राप्ति नहीं हुईं, तततक जितना अशुद्धनय का 
कथन है, वह यथापदवी जानने के लिए प्रयोजनवान है । कितने ही लोग 
इसमें से ऐसा अर्थ निकालते हैं कि वारहवीं गाथा में “व्यवहारतय करना-- 
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ऐसा कहा है, किन्तु वस्तुतः ऐसा है ही नहीं । यहाँ तो यह बताते हैं कि 
क्रिस समय किसको कैसा व्यवहार होता है। जैसे कि किसी जीव को 
सम्यग्दशेन को प्राप्ति हुई है, किन्तु पूर्णादशा नहीं हुईं, उन्हें अमुक प्रकार 
का व्यवहार बीच में आये बिना नहीं रहता । 

जबतक यथार्थ ज्ञान-भ्रद्धान की प्राप्तिरूप सम्यग्दर्शन की प्राप्ति न 
हुई हो तवतक तो जिससे यथार्थ उपदेश मिलता है - ऐसे जिनवचन 
सुनना । ऐसा भाव सम्यग्दर्शन होने से पहले होता है । यहाँ यथार्थ उपदेश” 
पर वजन है। कुछ लोग कहते हैं कि व्रत करो, दान करो तो समकित 
होगा और धर्म होगा - परन्तु भाई ये जिनवचन नहीं हैं, यथार्थ उपदेश 
नहीं है। जिससे सम्यरदर्शनादि वीतरागता का प्रयोजन सिद्ध हो, बंह 
यथार्थ उपदेश है । पंचास्तिकाय में शास्त्र का तात्पर्य वीतरागता है-ऐसा 
कहा है । तथा 'आत्मावलोकन' शास्त्र में आता है कि मुनिजन वारम्बार 
वीतरागभाव का उपदेश देते हैं भ्र्थात्‌ निमित्त, राग और पर्याय से लक्ष्य 
हटाकर त्रिकाली ज्ञायकभाव का लक्ष्य करो जिससे सम्यग्द्शनादि 
वीतरागतारूप धर्म हो । ऐसा उपदेश ही यथार्थ उपदेश है, क्योंकि वीतराग- 
भाव एकमात्र स्वद्रव्य के आश्रय से होता है | 

तथा “जिससे उपदेश मिले-- ऐसा न कहकर 'जिससे यथार्थ उपदेश 
मिले- ऐसी भापा का प्रयोग किया है। इसमें भी विशेषभाव है। वह यह 
कि उपदेश सुनाने वाले गुरु भी वीतरागी - सत्पुरुष ही होने चाहियें । जहाँ- 
तहाँ माथा मारे तो मिथ्यात्व की ही पुष्टि होती है ।- श्रत: यथार्थ उपदेश- 
दाता के निर्णय करने की जवावदारी भी है। जिस सत्पुरुप के वचन 
वीतरागता की पुष्टि करें, उन्हीं के वचन सुनने योग्य हैं। ऐसा सत्पुरुष 
भी खोजना पड़ेगा। श्रीमद ने कहा है 'सत्युरप को खोज । उपदेश श्र 
उपदेशक दोनों वीतरागता के पोषक होने चाहियें। देखो, निमित्त भी 
यथायोग्य होता है | वीतरागता के वचन तो ऐसे होते हैं कि एकदम आत्मा 
का आश्रय कराकर पर का श्राश्रय छूड़ाते हैं । 

जिनवचनों का सुनना, युरुव वनों का सुनना - ये हैं तो शुभविकल्प, 
किन्तु उस काल में ऐसा विकल्प होता है। यहाँ सम्यग्दर्शन पाने के लिए 
जिनवचन सुनने को कहा है; किन्तु सुनने मात्र से सग्यग्दर्शन नहीं दोता । 
११वीं गाथा में कहा है कि भुतार्थ के आश्रय से शभ्रर्थात्‌ त्रिकालीश्नूव 
निजज्नायकभाव के आश्रय से सम्यग्दशंनादि धर्म होता है; सुनने से नहीं, 
निमित्त से नहीं । अरे ! रे! क्षण-क्षण में निमित्त के तथा राग के प्रेम में 
अनाकुंलस्वभावी आत्मा का आनन्द लुट रहा है । 
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ओोक्षमा्प्रकाशक के आठवें अधिकार में आता -है कि ''मिथ्या- 
दृष्टि जीवों को मोक्षमार्गें का उपदेश देकर उनका उपकार करना-यही 
उत्तम उपकार है। तीर्थंकर, गणाधरादिक भी ऐसा ही उपकार करते हैं; 
इसलिए इस शास्त्र में भी उन्हीं के उपदेशानूसार उपदेश देते हैं ।” 


एक ओर ऐसा कहते हैं, कि कोई अन्य का उपकार कर नहीं सकता 
और यहाँ मोक्षमार्ग का उपदेश देकर उपकार करने को कहा है, सो यह 
किसप्रकार संभव है ? 


अरे भाई ! यह तो निमित्त की अपेक्षा कथन है। जब यथायोग्य 
निमित्त का ज्ञान कराना हो, तब ऐसा कथन आता है । 

जैसे हिरण की नाभि में कस्तूरी है, उसकी उसे कीमत नहीं है । 
उसीध्रकार भगवान श्रात्मा श्रानन्द का कंद है, पर अपने अ्रनंत साम्थ्य की 
भ्रज्ञानी को कीमत नहीं है। इसको शक्तियाँ अर्थात्‌ गुण ज्ञान, दर्शन, 
आनंद, शांति, स्वच्छता वर्गरह हैं। इन शक्तियों का माप नहीं है। जो 
स्वभाव है, उसका माप क्‍या ? अमाप ज्ञान, अ्रमाप दर्शन, अमाप स्वच्छता 
आदि अनंत शक्तियाँ भरी हैं। स्वयं पूर्ण ईश्वर है, ऐवा भगवान पुर्णानेंद- 
स्वरूप है | इसे जाने, इसमें प्रवेश करके गहरा उतर कर जाने । सम्यग्द्शेन 
पाने के पहले ऐसा व्यवहार होता है। जिसे तिश्चयधम प्रगट हो, उसका 
उक्त कार्य व्यवहार कहलाता है, भ्रस्यथा व्यवहार भी नहीं । “त्रिकाली ध्रू व- 
द्रव्य के आश्रय से घर्मे प्रगट होता है! - ऐसे जिनवचन वह सुनता है। सुनने 
से समकित होता है, ऐसा नहों है; किन्तु समकित सन्मुख जीव को ऐसे ही 
जिनवचन का उपदेश निमित्त होता है । 


श्रह्म ! जीव स्वयं मिथ्याश्रद्धान से अनंत्-अनंतत जन्म-मरण करके 
अनादि से संसार में परिभ्रमण कर रहा है। 'कषाय की मंदता से धर्म 
होता है, निमित्त ठीक हो तो अपना कार्य हो, ज्ञान का क्षयोपशम विशेष 
हो तो आत्मदर्शन हो ।' - श्रादि अनेक शल्यें संसार-तरद्धि की कारण हैं। 
इस मिथ्याश्रद्धान को दूर करके जन्म-मरण का अंत कराने वाले जिन- 
बचनों का यथार्थ उपदेश जिससे मिले, उससे सुनता है । 


भ्रागे कलश चार में श्राता है कि - 'जिनवचसि रमन्‍्ते' । उसका अर्थ 

कलश टीकाकार ने किया है कि भाई ! वाणी-तो जड़पुदुगल है, क्या 
उस जड़ में रमना ? तो कहते हैं कि जिनवचन में पूर्यानिंद का नाथ भगवान 
निकाली शुद्ध जीववस्तु उपादेय कही है, उसे पकड़कर ग्रहण करके रमे 
श्र्थात्‌ उसमें एकाग्रता करे। पर्याय, राग या निमित्त उपादेय नहीं है । 


१६६ | [ प्रवचन-रत्ताकर भाग १ 


तथा जिनवचन तो निश्चय व व्यवहार दोनों रूप हैं। क्या दोनों में रमना ? 
तो कहते हैं, कि दोनों तो उपादेय हो ही नहीं सकते । किन्तु. दिव्यध्वनि 
में जो शुद्ध जीववस्तु को उपादेय कहा है, उसमें सावधानी से रुचि, श्रद्धा 
प्रतीति करे; प्रत्यक्ष अनुभव करे - उसे जिनवचन में रमना कहते हैं । 


तथा कंसे हैं जिनवचन ? तो कहते हैं कि निश्चय व व्यवहार दोनों 
नयों के विरोध को मिटाने वाले हैं। निश्चय भर व्यवहार दोनों जिनवचन 
हैं; परन्तु निश्चय व व्यवहार में परस्पर विपय का विरोध है तथा निश्चय 
का फल मोक्ष और व्यवहार का फल संसार है | हस्तावलम्बन जानकरके 
जिनवचन में व्यवहार का बहुत उपदेश है; किन्तु उसका फल संसार कहा 
है। तो क्या दोनों में रमें ? तो कहते हैं कि जिनवचन में प्रयोजनवश 
व्यवहार को गौण करके तथा निश्चय को मुख्य करके शुद्ध जीववस्तु 
उपादेय कही है | उस एक में ही एकाग्र होने को रमना कहा है, और यही 
यथार्थ उपदेश है । 

जिनवाणी के यथार्थ उपदेशक ज्ञानी गरुओं की भक्ति, जिनबिम्बों 
के दर्शनरूप व्यवहारपार्ग में प्रवत्ति करना भी प्रयोजनवान है । सम्यग्दशन 
होने के पहले पात्र जीवों को जिनवाणी सुनने के साथ-साथ सच्चे देव व 
सच्चे गुरु की भक्ति का भाव भी अवश्य आ्राता है। किन्तु भक्ति करने से 
सम्यक्त नहीं होता । भक्ति का फल पुण्यबंध है, सम्यग्दश्शेन नहीं । समव- 
शरण में साक्षात्‌ तीर्थंकर परमात्मा बिराजते हैं, उनकी भक्ति भी श्रन॑तवार 
की, किन्तु भक्ति से सम्यग्दशेन नहीं हुआ । भक्ति के भाव से तो सम्यक्त 
होता ही नहीं, इस भक्ति पर लक्ष्य रखने वाले ज्ञान के सूक्ष्म अंश के आश्रय 
से भी सम्यक्त नहीं होता | प्रभु ! यह तो संसार को उखाड़ फेंकने व भव 
का अंत करने और मोक्ष की तेयारी करने की वात चलती है । जिनवचन, 
जिनगुरु व जिनदेव के प्रति जो लक्ष्य होता है वह तो राग है। यह कोई 
समकित नहीं है । तथापि समकित होने के पहले ऐसा ही व्यवहार होता है । 

तथा जिनविम्ब के दर्शन का भी भाव होता है । जेसे समवशरण में 
वीतराग अरहंत परमात्मा होते हैं, वेसी ही वीतरागमृरति को जिनविम्ब 
कहते हैं। भ्रन्य ्राभुषण आदि से युक्त 'मृरति - वह जिनविम्ब नहीं है । 
भगवान तो नग्न-दिगम्वर वीतरागस्वरूप होते हैं, वेसी ही नग्न-दिगम्बर 
वीतरागी मूर्ति जिनविम्ब है । ऐसे जिनबिम्ब के दर्शन, भक्ति, पूजा इत्यादि 
वाह्यव्यवहार-प्रवर्तेत का भाव समकित होने के पहले होता है, परन्तु 
इससे निश्चवयसमकित नहीं होता । निश्चयसमकित तो एकमात्र अखण्ड 
एक ज्ञायकभाव के अवलम्बन होने पर ही होता है | व्यवहारमार्ग में प्रवत्त ' 
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होना प्रयोजनवान है- ऐसा जो कहा है उसका आशय यह नहीं है कि 
शुभभावों की प्रवृत्ति से सम्यग्दर्शन होता है; परन्तु सम्यग्दर्शन होने के 
पूर्व ऐसे शुभभाव होते हैं - ऐसा सिद्ध किया है । 


जिसे श्रद्धा-ज्ञान तो हुआ है, किन्तु साक्षात्‌ प्राप्ति नहीं हुई,- ऐसे 
जीव को पूर्वकथित भाव - जैसे कि जिनवचनों का सुनना, धारण करना, 
गुरु-भक्ति, जिनबिम्ब-दर्शन इत्यादि होते हैं। वस्तुतः तो सम्यग्दर्शन होने 
के बाद ही उक्त भाव व्यवहार नाम पाते हैं । सम्यग्दृष्टि को ही सच्चे नय- 
निक्षेप होते हैं, अज्ञानी मिथ्यादृष्टि को नय-निक्षेप नहीं होते । अ्ज्ञानी का 
शुभभाव तो व्यवहाराभास है। यहाँ कहते हैं क्रि सम्यग्दशन होने के बाद 
जबतक पूर्णता की प्राप्ति नहीं हो तबतक ऐसे भाव होते हैं। किन्तु ऐसे 
भावों से निश्चय प्राप्त नहीं होता । तथा परद्रव्य का आलम्बन छोड़नेरूप 
अराुक्रत-महाव्रत का ग्रहरा, समिति, गुप्ति, पंचपरमभेष्ठी के ध्यानरूप 
प्रवर्तेन और इस रीति से प्रवर्तंत कराने वालों की संगति करने के भाव 
होते हैं । यहाँ 'आलम्बन छोड़ने के लिए'- ऐसा कहा है। सो परद्रव्य तो 
छूटा ही पड़ा है, उसका क्या छोड़ना है ? 'परद्वव्य का भ्रवलम्बन छोड़ना 
अर्थात्‌ उसकी तरफ का लक्ष्य छोड़ना' - ऐसा समभना | तीत्रकषाय-के 
भाव की निवृत्ति के लिए यह अखुत्नत, महात्रत आदि के शुभ विकल्प होते 
हैं। परद्रव्य का ग्रहण करना व छोड़ना तो आत्मा के है ही नहीं । वास्तव 
में तो आत्मा ने राग का नाश किया - यह कहना भी कथनमात्र है। राग 
का नाश करना इसके स्वरूप में है ही नहीं । जब यह स्वरूप में स्थिर हो 
जाता है, तब राग उत्पन्न ही नहीं होता, इसी को “राग का नाश किया- 
ऐसा व्यवहार से कहा जाता है। देख के चलना, विचार के बोलना, निर्दोष 
आहारलेना - इत्यादि शुभविकल्पोंरूप ईर्या, भाषा, एघणा आदि समितियों 
के पालनेरूप व्यवहार होता है। अशुभ से बचने के लिए मन, वचन, 
काय की शुभोपयोगरूप प्रवृत्ति होती है। अ्ररहंतादि के ध्यानरूप प्रवतेन 
, तथा प्रवर्तेन कराने वालों की संगति का शुभभाव होता है। तथा विशेष 
जानने के लिए शास्त्रों का अ्रम्यास करने का भाव भी होता है । 


* कलश टीका के तेरहवें कलश में कहा है कि :-- 


“कोई जानेगा कि द्वादशांग ज्ञान कुछ अ्पूर्व लब्धि है। उसके प्रति 
समाधान इसप्रकार है कि द्वादशांग ज्ञान भी विकल्‍प है। उसमें भी ऐसां 
कहा है कि शुद्धात्मानुभूति मोक्षमार्ग है, इसलिए शुद्धात्मानुभूति के होने 
पर शास्त्र पढ़नें की कुछ अटक नहीं है ।” 


श्क्ष्ण | [ प्रवचन-रत्नाकर भाग १ 


सुनने का, बांचने का, शास्त्र के श्रस्यास का, उपदेशादि का विकल्प 
आ्राता है, परन्तु उनसे शुद्धता नहीं बढ़ती है । ऐसा शुभभाव आता है - ऐसे 
प्रव्तेन करना, इसका श्रर्थ यह है कि - इसे यथास्थित जानो । 


समयसार की आठवीं गाथा में आता है कि :- 


जब व्यवहार-परमाथमार्ग पर सम्यग्शानरूपी महारथ को चलाने 
वाले सारथी के भाँति श्रन्य कोई झाचाये अथवा आत्मा' शब्द कहने वाला 
स्वयं ही व्यवहारमार्ग में रहता हुआ आत्मा' शब्द का श्र्थ ऐसा भेद करके 
समभाता है कि - 'दशशन-ज्ञान-चारित्र को जो सदा प्राप्त हो वह आत्मा 
है! ऐसा व्यवहार का उपदेश अंगीकार करना प्रयोजनवान है; किन्तु व्यव- 
हारनय के उपदेश से ऐसा नहीं समभना कि आत्मा प्रद्रव्य की क्रिया कर 
सकता है, तथा ऐसा भी नहीं समझना कि शुभभाव करने से आत्मा 
शुद्धता को प्राप्त करता है; किन्तु ऐसा समझना कि साधक अवस्था में 
भूमिकानुसार ऐसा शुभभाव श्ाये विना नहीं रहता । 


यद्यपि व्यवहारनथ को कथ्थ॑ंचित्त असत्याथे कहा गया है, ११वीं 
गाथा में जो व्यवहार को अभृतार्थ - असत्यार्थ कहा है, वह तो गौणा करके 
झंसत्यार्थ कहा है; तथापि ऐसा न समझकर मात्र असत्यार्थ कहाँ - इससे 
कोई व्यवहार को सर्वथा असत्यार्थ मानकर छोड़ दे, शुभोपयोगरूप व्यवहार _ 
को भूंठा जानकर छोड़ दे, और शुद्धोपयोग की साक्षात्‌ प्राप्ति ,तो हुई 
नहीं - इससे तो स्वयं अ्रशुभोपयोग में श्रा जायगा, नीचे गिर जायगा; हिंसा, 
भूठ आदि तथा भोग आदि अशुभ में आा जायगा, भ्रष्ट होकर जैसा रुचे वेसा 
स्वच्छन्द प्रवतेन करेगा, तो नरक आदि गति को प्राप्त होगा तथा परम्परा 
से निगोद को प्राप्त होकर संसार में ही परिभ्रमण करेगा । शुद्धोपयोग़ की 
प्राप्ति हो और व्यवहार को छोड़े -यह तो बराबर है। वास्तव में तो 
शुद्धोपपोगरूप वीतरागदशा की प्राप्ति होने पर व्यवहार स्वयं छूट जाता 
है, छोड़ना नहीं पड़ता । 


जबतक शुद्धनय का भी आश्रय: रहता है, तवतक पूर्णाता की प्राप्ति 
नहीं है अर्थात्‌ केवलज्ञान नहीं है। तबतक जो व्यवहार आता है वह जानने 
के लिए प्रयोजनवान है । निचली दशा में ऐसा व्यवहार होता है - ऐसा 
बलि में गुरुओं का उपदेश है, उसे सहीरूप सें श्रवधारण करना 
चाहिए । 


कलश ४ ] [ १६६ 


इसी अर्थ का कलशरूप काव्य टीकाकार कहते हैं :- 
( मालिनी ) 
उभयनयविरोधध्वंसिनि स्यात्पदांके 
जिनवचसि रसन्‍्ते ये स्वयं वानतमोहाः । 
सपदि समयसारं ते परं ज्योतिरुच्चे- 
रतवसनयपक्षाक्षण्ससोक्षंत एवं (४॥। 
हे श्लोकार्थे - [उभय-नथ-विरोध-ध्वंसिनि] निश्चय और व्यवहार-इन 
दो नयों के विषय के भेद से परस्पर विरोध है; उस विरोध का नाश करने- 
वाला [स्यात्‌ पद-अ्रंके] 'स्थात्‌' पद से चिह्नित जो [जिनवचसि] जिन- 
भगवान का वचन (वाणी) है उसमें [ये रमन्‍्ते ] जो पुरुष रमते हैं (प्रचुर- 
प्रीतिसहित अभ्यास करते हैं ) [ ते | वे [ स्वयं] अपने आप ही (अन्य 
कारण के विना) [वान्त मोहाः | मिथ्यात्वकर्मं के उदय का वमन करके 
[ उच्चे: पर ज्योतिः समयसारं] इस भ्रतिशयरूप परमज्योति प्रकाशमांन 
शुद्ध आत्मा को [सपदि ईक्षन्ते एव] तत्काल ही देखते हैं । वह समयसार- 
रूप शुद्धआत्मा [ श्रनवम्‌ ] नवीन उत्पन्न नहीं हुआ; किन्तु पहले कर्मो से 
आच्छादित था सो वह प्रगट व्यक्तरूप हो गया है। और वह [ अ्रनय-पक्ष- 
श्रक्षण्णम्‌ | सर्वेथा एकान्तरूप कुनय के पक्ष से खण्डित नहीं होता, 
निर्वाध है । 
भावार्थ :-- जिनवचन (जिनवाणी) स्याह्मादरूप है। जहाँ दो नयों 
के विषय का विरोध है, जैसे कि जो सत्रूप होता है वह श्रसत्रूप नहीं 
होता, जो एक होता है वह अनेक नहीं होता, जो नित्य होता है वह अनित्य 
नहीं होता, जो भेदरूप होता है वह अभेदरूप नहीं होता, जो शुद्ध होता है 
वह अशुद्ध नहीं होता - इत्यादि नयों के विषय में विरोध है। वहाँ जिन- 
बचन कथंचित्‌ विवक्षा से सत्‌-प्रसतूरूप, एक-अनेकरूप, नित्य-श्रनित्यरूप, 
भेद-अशेदरूप, शुद्ध-अशुद्धरूप जिसप्रकार विद्यमान वस्तु है; उसीप्रकार 
कहकर विरोध मिटा देते हैं, अ्सत्‌ कल्पना नहीं करते । जिनवचन द्र॒व्या- 
थिक और पर्यायाथिक-दोनों नयों में, प्रयोजनवश शुद्धद्रव्याथिकनयको मुख्य 
करके उसे निश्चय कहते हैं और अशुद्धद्वव्याथिकरूप पर्यायाथिकनय को 
गौर करके व्यवहार कहते हैं !- ऐसे जिनवचन में जो पुरुष रमणा करते हैं 
वे इस शुद्ध आत्मा को यथाथे प्राप्त कर लेते हैं; अन्य सर्वथा एकान्तवादी 
सांख्यादिक उसे प्राप्त नहीं कर पाते, क्योंकि वस्तु सर्वेथा एकान्तपक्ष का 
विषय नहीं है तथापि वे एक ही धर्मेको ग्रहण करके वस्तु की भ्रस॒त्य कल्पना 
करते हैं - जो असत्यार्थ है, बाधासहित मिथ्यादृष्टि है । 


१७० ] [ प्रवचन-रत्नाकर भाग १ 
कलश ४ पर प्रवचन 


निश्चय और व्यवहार नयों में विपय के भेद से परस्पर विरोध है। 
निश्चयनय का विषय अभेद है, व्यवहारनय का विपय भेद है। निश्चयनय 
पूर्णानन्‍्दस्वरूप एक अखंड अभेद झात्मा को विषय बनाता है और व्यव- 
हारनय वत्तमानपर्याय, राग झ्रादि भेद को विषय बनाता है। इसप्रकार 
दोनों के विपय में अन्तर है। निश्चय का विषय द्रव्य है, व्यवहार का 
विषय पर्याय है। इसप्रकार दो नयों का परस्पर विरोध है। इन नयों के 
विरोध को नाश करने वाले स्यातृपद से चिह्नित जिनवचन हैं। 'स्यात्‌' 
श्र्थात्‌ कथंचित्‌ - किसी एक अपेक्षा से। जिनवचनों में प्रयोजनवश 
द्रव्याथिकनय को मुख्य करके निश्चय कहा है तथा पर्यायाथिकनय या 
अशुद्धदव्याथिकनय को गौण करके व्यवहार कहा है। पर्याय में जो 
अशुद्धता है वह द्रव्य की ही है, इसकारण पर्यायाथिकनय को अशुद्ध- 
द्रव्याथिक कहा है । देखो ! त्रिकाल, ध्र्‌व, एक, अखण्ड ज्ञायकभाव को 
मुख्य करके, निश्चय कहकर सत्यार्थ कहा है और पर्याय को गौर करके, 
व्यवहार कहकर असत्यार्थ कहा है । इसप्रकार जिनवचन 'स्यात्‌' पद द्वारा 
दोनों नयों का विरोध मिटाते हैं । 


कलशटीकाकार ने अर्थे किया है कि - जिनवाणी में - दिव्यध्वनि में 
त्रिकालशुद्ध चेतन्यमूर्ति जीववस्तु उपादेय कही है। इसमें 'स्यात्‌” पद झा 
जाता है। ऐसे स्याद्वादमुद्रित जिनवचन हैं। 'जिन वचसि रमन्ते ये' - यहाँ 
“जिनवचन में रमना' इसका भश्रर्थ ऐसा है कि जिनवाणी में जो शुद्ध जीव- 
वस्तु ज्ञायकभाव उपादेय कहा है उसमें सावधानपने एकाग्र होना, उस 
शायकभाव का प्रत्यक्ष वेदन करना । 


जीव को राग का व विकार का वेदन तो अनादि से है और उससे 
यह दुःखी है । अब इस दु:ख से छुड़ाने के लिए विकार की-राग की पर्याय 
को गौर करके भगवान आत्मा सच्चिदानंद, एक, अखण्ड, ज्ञायकभाव में 
दृष्टि करके उसका प्रत्यक्ष अ्रनुभव करना, उसमें एकाग्रता और स्थिरता 
करना, यही सुख का मार्ग है। जो पुरुष जिनवचन में रमते हैं अर्थात्‌ शुद्ध 
एक ज्ञायकभाव को उपादेय करके प्रचुर प्रीतिसहित उसमें एकाग्रता का 
बारम्बार अभ्यास करते हैं, वे पुरुष स्वयं ही, अन्य कारणों के बिना, 
बा का वमन करते हैं, उनके मिथ्यात्वभाव नहीं रहता, नष्ट हो 
जाता है। 


कलश ४ ] [ १७१ 


कसी भाषा का प्रयोग किया है। 'वान्तमोहा:' अर्थात्‌ मिथ्यात्व का 
वमन हो जाता है, श्रब वह पुनः नहीं आयगा । ऐसा ही भाव गाथा ३८ 
की टीका के अंत में श्राता है कि - 'निजरस से ही मोह को उखाड़कर, 
फिर अ्रंकुर न उपजे ऐसा नाश करके, महान ज्ञानप्रकाश मुझे प्रगट हुआ्ना 
है । प्रवचनसार की गाथा ६२ की टीका में भी कहा है कि - वह वहि- 
मोहिदृष्टि तो आगमकौशल्य तथा आत्मज्ञान से नष्ट होने से अब मुझे पुनः 
उत्पन्न होगी नहीं श्रर्थात्‌ श्रात्मा के अ्रन्तर-अभ्यास से जो मिथ्यात्व का 
नाश हुश्रा है वह फिर से नहीं होगा । 


नियमसार में झ्राता है कि दो नयों के प्राश्नय से सब-कुछ कथन 
करने की जिनवाणी में पद्धति है। उसमें स्थाह्मर समभकर जो निश्चय में 
रमते हैं अर्थात्‌ त्रिकाली श्र व ज्ञायकभाव की दृष्टि करके उसमें रमणता 
करते हैं, वे मिथ्यात्व का वमन करके, “उच्च: परं ज्योति: समयसारं' 
इस अतिशयरूप परमज्योति प्रकाशमान, समयसार भ्र्थात्‌ शुद्धात्मा को 
'सपदि ईक्षन्तरे एव' तुरन्त देखते ही हैं श्र्थात्‌ उसका प्रत्यक्ष श्रनुभव करते 
हैं। इसका नाम सम्यग्दशेन और सम्यज्ञान है । 


जिसमें एकाग्र होकर प्रत्यक्षरूप से अ्रभुभव करते हैं - जानते हैं, वह 
शुद्धात्मा कैसा है? अनादिवस्तु है, नई नहीं है, पर्याय में तो वेदन होने से 
भान हुआ, परन्तु वस्तु तो भ्रनादि की है! 'अनवमु' भ्र्थात्‌ (ज्ञायकभाव) 
नया उत्पन्न नहीं हुआ, अ्रनादि है। पहले कर्म से आच्छादित था, पर्याय- 
बुद्धि से रागादि की रुचि की आड़ में ज्ञायकभाव ढक गया था, यह श्गट 
व्यक्तरूप हो ग्रया । शक्तिरूप से - स्वभावरूप से तो था ही, किन्तु पर्याय 
और रागादि के प्रेम में यह जानता नहीं था ) वह चैतन्यघन स्वभाव की 
रुचि और एकाग्रता होने पर व्यक्तरूप प्रगट हो गया, ज्ञान में ज्ञात हो गया । 


भर कैसा है ? 'अ्नय पक्ष अक्षुण्णम्‌' श्र्थात्‌ सर्वथा एकान्तरूप 
कुनय के पक्ष से खण्डित नहीं होता । वेदान्ती कहता है कि द्रव्य एकान्त 
कूटस्थ है, परिणमनशील नहीं है। तो कितने ही भ्रकेली पर्याय को ही 
मानते हैं । इसप्रकार जो ऐसा मानते हैं कि एकान्त द्रव्य ही है, पर्याय नहीं 
है; तथा पर्याय है, द्रव्य नहीं है; वे सब कुनय को मानने वाले हैं । उनके 
कुनय से वस्तु खण्डित नहीं होती, वह्‌ तो जैसी है वेसी अक्षृण्ण रहती है । 
' कोई आत्मा को सर्वव्यापी कहते हैं, कोई शरीरव्यापी कहते हैं, इत्यादि 
यह सब एकान्त कुनय हैं, परन्तु इन सभी कुनयों से वह (ज्ञायक) खण्डित 
नहीं होता, वह तो निर्वाध है । 


१्छ२ ] * “भा प्रवचनेन्स्ताकर भाग है + 
कलश ४ के भावार्थ पर प्रवचन ह 
जिनवचन श्रर्थात्‌ वीतराग्देव की वाणी स्यथाद्वादरूप है। स्यथात्‌ 


यानी किसी अपेक्षा से, वाद यानी कथन । जिनवचन में' जो श्रपेक्षा हो 
उसे बराबर समभना चाहिए । 


दो नयों में परस्पर विषय का विरोध है। निश्चय से व्यवहार का 
विरोध है और व्यवहार से निश्चय का विरोध है। श्रतः दोनों नय॑ 
आदरणीय कैसे हो सकते हैं ? क्योंकि द्रव्य सत्‌ और असतृ्‌रूप नहीं होता, 
ऐसा लोगों को लगता है । 


किन्तु ऐसा नहीं है। स्याह्गमाद उसका समाधान, कर देता है कि 
जो स्व से सत्‌ है वही पर से भ्रसत है। इसीप्रकार एक-अनेक में सम 
लेना । जो व्रस्तुपने से एक है, वही पर्याय तथा गुणभेद से अनेक (अनंत) 
है । वस्तु कायम रहती है, इस श्रपेक्षा से नित्य है तथा पर्याय बदलती 
रहती है, इस अपेक्षा से श्रनित्य है। इसीतरह त्रिकालीद्रव्य की भ्रपेक्षा 
से अ्रभेद है, और पर्याय या राग की अपेक्षा से भेद है '। तंथा जो शुद्ध है 
वही अशुद्ध है। त्रिकालीद्रव्य की अपेक्षा से शुद्ध है,. पर्याय की अपेक्षा 
से अ्रशुद्ध है। यह स्याद्वाद है । 

यहाँ प्रश्त है कि - द्रव्य शुद्ध है तो पर्याय में अशुद्धता आई कहाँ से ? 

समाधान यह है कि-पर्याय में अशुद्धता का धर्म है, ऐसी ही उस 
पर्याय की योग्यता है। अशुद्धता कम के कारण नहीं झाई, अ्रशुद्धता 
तत्समय की योग्यतारूप पर्याय का धर्म है। भगवान सर्वेज़्देव की वाणी 
को कथंचित्‌ विवक्षा से अर्थात्‌ किसी अ्रपेक्षा से कथन करके दो नय सिद्ध 
करते हैँ । तथा स्यादह्वाद वस्तु को सतृ-असत्रूप, एके-अनेकरूप, नित्य- 
अ्रनित्यरूप, भेद-प्रभेदरूप, शुद्ध-अशुद्धरूप जिस रीति से वस्तु विद्यमान है, 
उस रीति से कहकर विरोध मिटा देता है। इसतरह स्याद्वाद वस्तु को, 
जैसा है वेसा सिद्ध करता है, भूठी कल्पना नहीं करता । वस्तु में जो होता: 
है उसी की बात करता है, जो नहीं है उसकी बात नहीं करता । ' पहले 
अज्ञानदशा में ऐसा निरोय था कि "मैं रागादिस्वरूप ही. हूँ! । पश्चात्‌ 
स्वभाव का भान होने पर ऐसा निर्णेय हुआ कि 'मैं शुद्ध हुं ।. पर्याय्‌.में 
ऐसा 'शुद्ध' का अनुभव होता है, निर्णय होता है। इसलिए ..्याद्वाद वस्तु 
को - शुद्ध-अशुद्धरूप जेसी है उसीरूप से अविरोधपने सिद्ध करता है ।:: ५ 


यहाँ, आत्मा को सम्यर्दर्शन हो यह प्रयोजन, है-। इस प्रयोजनःकी 
साधने के लिए शद्धद्वव्याथिकनय को श्रर्थात शद्धः त्रिंकाली .ज्ञायकंभावकों- 
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मुख्य करके निश्चय कहा है, तथा गशुद्धदरव्याथिकरूप पर्यायाथिकनय को 
गौण करके व्यवहार कहा है। द्रव्य पर्याय में अशुद्धपने परिणमा है, इससे 
अशुद्धद्रव्य कहा है अर्थात्‌ प्रमाण का विषयभृत द्रव्य श्रशद्ध है, वह प्रशद्ध- 

: दृव्याथिकनय का यानी पर्यायाथिकनय का विषय है, उसे गौण करके 
व्यवहार कहा है। निश्चय की दुष्टि में व्यवहार का स्वरूप भावरूप है। 
अर्थात्‌ श्रशुद्धद्रव्याथिकनय को गौण करके - पेटे में रखकर - व्यवहार कहा 
है। अब व्यवहार के ऊपर से दृष्टि हटाली। जो अपनी दृष्टि को शद्ध 
जीववस्तु में - त्रिकाली ज्ञायकभाव में - स्थापित करके, श्रभ्यास करके 
रमते हैं, वे शुद्ध आत्मा को यथार्थरूप से प्राप्त करते हैं। उन्हें शद्धात्मा 
का प्रत्यक्ष अनुभव होता है। वस्तु तो शुद्ध है, किन्तु उसकी दृष्टि करने 
पर 'शुद्ध है! भ्र्थात्‌ उसका यथार्थ श्रनुभव होता है। रे 

श्रहो ! भारत के लोगों का महाभाग्य है कि केवली के विरह को 
भुलानेवाला यह समयसार ग्रंथ बन गया है । 


वीतराग का मार्ग कोई अलौकिक है। भाई ! इसके यथार्थ ज्ञान 
बिना सच्ची श्रद्धा नहीं होती और यथार्थ श्रद्धा बिना सम्यग्दशेनादि का 
अ्रनुभव नहीं होता | लोग व्यवहार से हो-हा करके, प्रभावना करके, 
उसमें धर्म मानते हैं; परन्तु प्रभावना भी अपना लक्ष्य करने से भ्पनी 
पर्याय में होती है । पुरुष» शब्द का श्र आत्मा समभना । 'रमण' शब्द 
का श्र्थ कीड़ा करना' है, ज्ञानी वस्तु में एकाग्र होकर क्रीड़ा करते हैं, 
बाहर कीड़ा करने नहीं जाते । 


ऐसे तो श्रात्मा-अत्मा कहनेवाले बहुत हैं । वेदांत आदि मत वाले 

बहुत कहते हैं कि हमें श्रात्मा का अनुभव है। किन्तु यूद्द सब बिना ठिकाने 

की बातें हैं। जिनवचन में तो वस्तु को मुख्य-गौरा करके सिद्ध किया है । 

परन्तु स्वंथा एकान्त कहने वाले सांख्य, बौद्ध, वेदान्त झ्ादि वस्तु की स्थिति 

को नहीं जानते हैं. श्रतः वे आ्ात्मा को प्राप्त नहीं कर सकते, अर्थात्‌ उन्हें 

शुद्धात्मा का अनुभव नहीं होता । क्योंकि वस्तु सर्वथा एकान्तपक्ष का 

विषय नहीं है । वेदान्त एक ही धर्म को ग्रहण करके सर्वथा एक ही है 

ऐसा कहता है और बौद्ध श्रनेक कहता है। इसतरह वस्तु की असत्य 
कल्पनाएँ करते हैं, इससे श्रसत्याथे है, मिथ्यादृष्टि है । 

इसप्रकार इन बारह गाथाओं में ग्रंथ की पीठिका (भूमिका) कही ! 

श्रव आचार्य शुद्धनय को प्रधान करके निश्चयसम्यक्त्व का स्वरूप 

हते हैं। अशुद्धतय की (व्यवह्य रतय की) प्रधानता में जीवादि तत्त्वों 
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के श्रद्धान को सम्यक्त्व कहा है, जबकि यहाँ उन जौबादि तंत्त्वों:को,','' 
शुद्धनय के द्वारा जानने से सम्यक्त्व होता है, यह कहते हैं।- ' / 

टीकाकार इसकी सूचनारूप तीन इलोक कहते हैं, उनमें से. प्रथम ' 
एलोक में यह कहते हैं कि व्यवहारनय को कर्थंचित्‌ प्रयोजनवानः कहा ' 
तथापि वह कुछ वस्तुभूत नहीं है । के 
(मालिनी)... . ..४.. & : 
व्यवहरशनय: स्याद्द्यपि प्राक्पदव्या- - 
मिह निहितदानां हंंत ,हस्तावलंब: | 
तदप्रि परसमर्थ चिच्चसत्कारसात्र. , 
परचिरहितसंतः पश्यतां नेष .किचित्‌ ॥५॥ 
श्लोकार्थ :- (व्यवहरण-नयः) जो व्यवहारनय, है 'वृह, (यद्यपि) 
यद्यपि ( इह प्राकू-पदव्यां ) इस पहली पदवी में (जबतक शुद्धस्वरूप .की प्राप्ति 
नहीं हो जाती तबतक) (निहित-पदानां) जिन्होंने अपना ,पैर रखा है 
ऐसे पुरुषों को (हन्त) अरे रे ! (हस्तावलंबः स्थांत्‌) हस्तावलम्बन तुल्य 
कहा है, (तद्‌-अपि) तथापि (चित्‌-चमत्कोर-मात्र पर-विरहितं परम श्रथ 
श्रन्तः पश्यतां) जो पुरुष चैतन्यचमत्कारमात्र, परद्रव्यभावों से रहित - 
(शुद्धनय के विषयभूत) परम 'अर्थ' को. श्रन्तरद्भ में श्रवंलोकन करते हैं 
उसकी श्रद्धा करते हैं, तथा उसरूप लीन होकर चारित्रभाव को प्राप्त 
होते हैं, उन्हें (एघः) यह व्यवहारनय (किड्चित्‌ न) कुछ भी प्रयोजनवान 
नहीं है । है 
भावार्थ :- शुद्धस्वरूप का ज्ञान, श्रद्धान तथा भ्राचरण होने के बाद , 
शुद्धनय कुछ भी प्रयोजनकारी नहीं है।.. 7. न 
कलश ५ पर प्रवचत .., ; ' 
व्यवहारनय, जबतक शुद्धस्वरूप आत्मा की प्राप्ति: नहीं हो तबत्‌क 
पहली पदवी में हस्तावलम्बन तुल्य है। पहली पदवी में अर्थात्‌ त्रिकाल 
शुद्ध, अखण्ड, एक, चेतन्यभाव की दृष्टि होने.प्रुश्रात्मानुभूति और सम्य- 
गर्शेत तो हो गया, किन्तु पूरंचारित्र और पूर्ोज्ञान (केवलज्ञान) की 
प्राप्ति नहीं हुई - ऐसी दशा में शुद्धता और अशुरद्धता का भ्रंशरूप व्यवहार 
होता है। गुशस्थान आदि' व्यवहौर॑नंय :.(निश्चयदुष्टि में) अभृतार्थ 
अर्थात्‌ आश्रय करने लायंक नहीं होने पर" भी आत्मा का अनुभव होने के 
बाद भी ऐसा व्यवहार होता है| उसे “हस्तावलम्बनः तुल्य कहकर जाना 
हुआ प्रयोजनवान कहा है । बस, इतनी बात है। - ' 
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जैसे - मनुष्य जीने पर चढ़ते हैं, तव जीने की लकड़ी पर हाथ 
का सहारा लेकर चढ़ते हैं। वहाँ हस्तावलम्वन मात्र निमित्त है, चढ़ता 
तो स्वयं है। उसीतरह यहाँ जीव भी आ्रात्मा के शुद्धचेतन्यस्वभाव के 
आश्रय से चढ़ता है, किन्तु जबतक पूर्णता न हो तबतक अपूर्णाता है । उस 
पर्यायगत अपूर्णता के भेदों को यथास्थित जानना हस्तावलम्वन समान है । 


कविवर बनारसीदासजी ने हस्तावलम्बन का अर्थ इसप्रकार किया 
है कि - जैसे कोई पहाड़ के ऊपर से गिरता हो उसका हाथ मजबूत पकड़- 
कर गिरने से रोककर रखें । यह निमित्त का कथन है। परम अध्यात्म- 
तरंगिणी में ऐसा भाव प्रगट किया है कि - 'खेद है कि ऐसा भाव आझाता है । 
हमारा वश चले तो व्यवहार का आश्रय न लें, पर कया करें ? अपूर्णोता 
है, इसलिए व्यवहार का आश्रय लिए बिना रहा नहीं जाता'। कलश 
टीकाकार ने ऐसा अर्थ किया है कि - 'यद्यपि व्यवहारनय हस्तावलम्बन है, 
तथापि कुछ नहीं, बोध (ज्ञान) करने पर भूठा है । 


सम्बर्दश्शन होने के पहले जो व्यवहार की बात बारहवीं गाथा के 
भावार्थ में की थी, वह व्यवहार यथार्थ नहीं है । निमित्त, राग और पर्याय 
की अपेक्षा बिना सीधे द्रव्य के आश्रय से सम्यग्दर्शन होता है। इस सम्यर- 
दृष्टि को पूर्णाता न हुई होने से रागांश आये विना नहीं रहता। आत्मा 
(गुरु की सहाय बिना) सीधा स्वयं को जानता है, अनुभव करता है। गुरु 
के आश्रय से तो सम्यरदर्शन होता ही नहीं; किन्तु गुरु ने जो उपदेश दिया 
उससे भी जो परलक्ष्यी ज्ञान हुआ, उस परलक्ष्यी ज्ञान के आश्रय से भी 
सम्यग्दर्शन नही होता । शुद्ध ज्ञायकभाव-जो छट्टो गाथा में प्रमत्त-अग्रमत्त- 
दशारहित कहा है और ग्यारहवीं गाथा में जो एक भूवार्थ कहा है, उस 
ज्ञायकभाव के आश्रय से ही सम्यग्दर्शेन होता है । 


एक भाई ने प्रश्न किया था कि - आप त्रिकाली आत्मा को कारण- 
परमात्मा कैसे कहते हो ? यदि कारण हो तो कार्य होना चाहिए न ? 


समाधान :- त्रिकालो ग्रात्मा, कारणपरमात्मा, कारण भगवान, स्व- 
भावरूप, भूतार्थभाव, जायकभाव - ये सब एकाथथवाचक हैं। ये कारण 
तो कार्य उत्पन्न करते ही हैं, पर किसको ? जिसने उस कारणपरमात्मा 
को श्रन्तर से स्वीकार किया हो - माना हो, उसे । कारणरूप वस्तु तो है 
ही, चैतन्य के तेज से भरपूर और अनंत-अनंत शक्तियों के सामथ्ये से परि- 
पूर्ण भरा हुआ चैेतन्यसूयें भगवान आत्मा प्रकाशमान तो है ही, पर किसे ? 
जिसने ज्ञान की पर्याय में जाना, उसे । पर्याय ज्ञायक में मिले बिना, पर्याय 
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पर्यावपने रहकर जञायक को प्रतीति करती है । छठवीं गाया में आता है न 
कि - 'वहो ज्ञायकनाव समस्त अन्य द्रव्यों के भावों से भिन्नपने उपासना 
में आता हम्ना 'शुर्ध कहलाता है । ज्ञायकभाव तो छुद्ध हो है, किन्तु स्व- 
सन्मुख होकर जो शुद्ध का ज्ञान व अनुभव (अद्ीति) टट 
कहा जाता है। अरे ! खेद है कि 'जो है, उसे नहीं है ऐसा कहते हैं; तथा 
राग और अनल्पन्ञ पर्याय को "मैं हुँ” ऐसा जानते हुए स्वयं को जेल में डाल 
दिया है । 
कलशझादीका में (इस इलोक के अर्थ में) अज्ञानी को भेद से समभाने 
की वात कहीं है | अनानी को गुख-गृणी के भेदरूप कथन द्वारा ऋात्मा का 
स्वरूप समभाते हैं । जेंसे कि जीव का लक्षण चेवना -- ऐसा कहकर आत्मा 
समभात हु । 





करता बज झा 
5७४ €ह+ च आबदडछ 





व्यवहारनय को हृत्तावलम्बन तुल्य कहा है तो भी जो पुरुष चेतन्व- 

चमत्कारमात्र, परहव्यों के भावों से रहित, शुद्धनय के विपयवन्चृूत, परम 

अर्थ को अर्थात्‌ आयक परमात्मा को अंतरंग में देखते हैं, प्रत्यक्षरूप से 

की श्रद्धा करते हैं, तथा उसरूप लीन होकर चारित्रभाव को प्राप्त करते 

हैं, उन्हें यह व्यवहा रनय किसी भी तरह प्रयोजनवान नहीं है अर्थात्‌ उन्हें 
व्यवहार नहीं होता । 


झागे ४१५वीं याथा में आया है कि - अर्थ से व तत्व से जानकर 
उसी के अर्थभुत भगवान एक पूर्णविज्ञानधन परनब्रह्म में सर्वेउद्यम से 
स्थित होगा । तत्व से व अर्थ से जानकर अर्थात्‌ तत्व को जानकर एवं 


उसका जो विपयक्षृत अर्थ त्रिकाली श्र व आत्मा - उसमें जो स्थित हो, वह 
न्ष को प्राप्त करेगा । वह सुखरूप परिणमन करेगा, सुखरूप हो जावगा । 


तत्त्व न्र्थात्‌ पदार्थ का भाव, अर्थ ब्र्यात्‌ पदार्य-भाववान | भाववान 
को उसके भाव से जानकर उसके त्रर्थघृत पूर्ण विज्ञानधन परमक्रह्म में सर्द 
उद्यम से स्थित होगा, वह आत्मा साक्षात्‌ तत्क्षए प्रगट होने पर्‌ एक चंतन्य- 
रस से भरा हुआ स्व माव में सुस्थित और निराछुल होने के लिए अचनाकु- 
लता लक्षण॒वृक्त सुखरूप से स्वयं ही हो जायया । यहाँ कलश में ऐसा कहा 
कि जो रागादि पर्यायों से भिन्न, परम चेतन्वचमत्कारमात्र, श्र वस्वभाव 
भाव-ज्ञायकम्ाव पदार्थ को ब्रंतरंग में अदलोकन करते हैं, उसमें लीन 
होकर पूर्ण वीतराजगत्ता को प्राप्त होते हैं, परम सुखरूप में परिणमन करते 
5 कोई व्यवहार नहीं रहता; अतः उन्हें व्यवहार प्रयोजनवान 
नहीं है । 


कलश ६ ] हु [ १७७ 


कितने ही लोग “व्यवहार कार्यकारी है'- इसका श्रर्थ ऐसा करते हैं 
कि व्यवहार काम का है और श्रादरणी य है। उन्तकी यह समभक ठीक नहीं 
है। व्यवहार कार्यकारी नहीं है, श्रपितु जो उसकाल में व्यवहार होता है, 
वह जानने लायक है। साधक को शुद्धनय का पूर्णो श्राश्नय नहीं है, किन्तु 
आश्रय प्रारम्भ हो गया है, उसकाल में पर्याय में जो-जो व्यवहार होता है, 
वह उस काल में जाना हुआ प्रयोजनवान है । 


कलश ४ के भावार्थ पर प्रवचन 


शुद्धस्वरूप का ज्ञान, श्रद्धान तथा आचरण होने पर अ्रशुद्धनय किसी 
भी प्रकार प्रयोजनभूत नहीं है। देखो ! व्यवहारनतय को अ्रशुद्ध कहा । 
भगवान आत्मा सच्चिदानंद स्वयं तो शुद्धनय का विषय है; परन्तु उसको 
श्रद्धा-ज्ञान होने पर भी जबतक पूर्णता नहीं है तबतक इस बीच में जो 
व्यवहार आता है उसे भ्रशुद्धनय कहा है। सोलहवीं गाथा में आता है कि 
श्रात्मा में दर्शन ज्ञान का भेद पड़ता है वह अ्रशुद्धनय है। त्रिकाली की 
अपेक्षा से भेद को अशुद्ध कहा है। अरथेकर्त्ता ने विशेष स्पष्ट करने के लिए 
'अशुद्ध' शब्द का प्रयोग करके व्यवहार को श्रशुद्धनय कहा है और त्रिकाली 
को शुद्ध कहा है । 


झव निश्चयसम्यक्त्व का स्वरूप कहते हैं :- 


(शादूलविक्रीड़ित ) 


एकत्वे नियतस्य शुद्धनयतो व्याप्तुयदस्थात्मनः 
पुर्येज्ञानधघनस्प दशशनमिह ब्रव्यांतरेभ्यः प्रथक्‌। 
सम्यग्दर्शनसेतदेव नियमादात्मा च तावानय 
तन्पुवत्वा नवतत्त्वसंततिमिमामात्मायमैकोस्तु नः ॥ ६ ॥। 


श्लोकार्थ :- [श्रस्य श्रात्मतः | इस आत्मा को [यद्‌ इह द्रव्यान्त- 
रेस्यः पृथक्‌ दर्शनम्‌ ] अन्य द्रव्यों से पृथक्‌ देखना (श्रद्धान करना) [एतत्‌ 
एवं नियमात्‌ सम्यग्दर्शशस] ही नियम से सम्यग्द्शन है, यह आत्मा 
[व्याप्तु:] अपने गुण-पर्यायों में व्याप्त रहनेवाला है, भौर | शुद्धनयतः 
एकत्वे नियतस्थ ] शुद्धनय से एकत्व में निश्चित किया गया है तथा | पुरा- 
ज्ञान-घनस्य ] पूर्ण शञानघन है। (च) एवं (तावान्‌ श्रय॑ झ्रात्मा) जितना 
सम्यग्दर्शन-है उतना ही आत्मा है, (तत्‌) इसलिए श्राचाये प्रार्थना करते 
हैं कि [इसाम्‌ नव-तत्त्व-सर्न्तात मुक्‍त्वा | 'इस नवतत्तव की परिपाटी को 
छोड़कर, [ भ्रयम्‌ श्रात्मा एकः श्रस्तु नः| यह आत्मा एक ही हमें प्राप्त हो । 


श्छ८ ] [ प्रवचन-रत्नाकरु भाग १ 


भावार्थ :- सर्व स्वाभाविक तथा नेमित्तिक अपनी अ्रवस्थारूप गुणु- 
पर्यायभेदों में व्यापनेवाला यह आत्मा शुद्धनय से एकत्व में निश्चित किया 
गया है - शुद्धनय से ज्ञायकमात्र एक-आकार दिखलाया यया है, उसे सर्वे 
अच्यद्रव्यों और अन्यद्रव्यों के भावों से अलय देखना, श्रद्धान करना सो 
नियम से सम्यस्दर्शन है | व्यवहारनय आत्मा को अनेक भेदरूप कहकर 
सम्यग्द्शन को अनेक भेदरूप कहता है, वहाँ व्यभिचार (दोष) श्राता है 
नियम नहीं रहता । शुद्धनय की सीमा तक पहुँचने पर व्यभिचार नहीं 
रहता इसलिये नियमरूप है, शुद्धनय का विषयभूत आत्मा पूर्ण नानधघन है- 
सर्वे लोकालोक को जाननेवाला ज्ञानस्वरूप है ऐसे आत्मा का श्रद्धानरूप 
सम्यग्दशेन है । यह कहीं पृथक्‌ पदार्थ नहीं है, - आत्मा का ही परिणाम 
है, इसलिये श्रात्मा ही है । झ्तः जो सम्यर्दशन है सो आत्मा है, अन्य 
नहीं । है 

यहाँ इतना विशेष समभना चाहिए कि जो नय है सो श्र॒तप्रमाण 
का अंश है, इसलिये शुद्धनय भी श्रुतप्रमाण का ही अंश हुआ । श्रुतप्रमाण 
परोक्षप्रमाण है क्योकि वस्तु को सर्वज्ञ के आगम के वचन से जाना है; 
इसलिये यह शुद्धतय सर्वे द्वव्यों से भिन्न, आत्मा की सर्व पर्यायों में व्याप्त, 
पूर्ण चेतन्‍्य केवलज्ञानरूप - सर्वे लोकालोक को जाननेवाले, असाधारण 
चेतन्यधर्म को परोक्ष दिखाता है । यह व्यवहारी छझञ्मस्थ जीव आगम को 
प्रमाण करके शुद्धनय से दिखाये गये पूर्ण झात्मा का श्रद्धान करे सो वह 
श्रद्धान निश्चयसम्यरदर्शन है । जबतक केवल व्यवहारनय के विपयश्त 
जीवादिक भेदरूप तत्त्वों का ही श्रद्धान रहता है तवतक निश्चयसम्यक्‌- 
दर्शन नहीं होता । इसलिये आचाये कहते हैं कि इन नवतत्त्वों की संतति 
(परिपाटी) को छोड़कर शुद्धनय का विषयश्नुत एक शआरात्मा ही हमें प्राप्त 
हो; हम इसरा कुछ नहीं चाहते । यह वीतराय अवस्था की प्रार्थना है, 
कोई नयपक्ष नहीं है । यदि सर्वथा नयों का पक्षपात ही हुआ करे तो 
मिथ्यात्व ही है। 


यहाँ कोई प्रश्व करता है कि -आत्मा चेतन्य है, मात्र इतना ही 
अनुभव में आये तो इतनी श्रद्धा सम्यग्दश्शन है या नहीं ? उसका समाधान 
यह है :- नास्तिकों को छोड़कर सभी मत वाले आत्मा को चेतन्यमात्र 
मानते हैं; यदि इत्तनी हो श्रद्धा को सम्यर्दशेन कहा जाये तो सबको 
सम्यक्त्व सिद्ध हो जायेगा, इसलिए सर्वेज्ञ की वाणी में जैसा सम्पूर्ण आत्मा 
का स्वरूप कहा है वसा श्रद्धान होने से. ही निश्चयसम्यक्त्व होता है. ऐसा 
समझना चाहिए। 


कलश ६ ] [ १७६ 


कलश ६ पर प्रवचन 


भाई ! आत्मा तो अनादि-अ्रनंत सच्चिदानंदरूप है। उसका निर्णय 
किये बिना जीव अनंतकाल से चौरासी लाख योनियों में जन्म-मरणुरूप 
परिभ्रमण से महादुःखी है। राजा हो या देव हो, यदि वस्तु का भान . 
(श्रद्धान-ज्ञान) नहीं करता है, तो कौग्ा, कुत्ता वगैरह के अवतार धारण 
कर दुःखी होगा । मिथ्यात्व का सेवन करनेवाला तिर्यच में जन्म लेता है। 
देखो ! मनुष्य सीधा खड़ा है, तथा गाय, भेंस का शरीर आड़ा है । स्वरूप 
में आड़ करने से, विपरीत मानने से आड़े शरीर का संयोग हुआ है। 
शास्त्र में मिथ्यात्वी को पशु कहा है। इस छट्ठ कलश में दुःख मिटकर 
सुख कैसे हो, सम्यग्दर्शन कंसे प्राप्त हो-यह बात की है। सम्यग्दशन 
अर्थात्‌ सांची प्रतीति । धर्म का प्रारंभ सम्यर्दर्शन से होता है । 


, अस्य आत्मन:” इस प्रत्यक्ष विद्यमान भात्मा को “यद्‌ इह द्रव्यान्त- 
रेभ्य: पृथक्‌ दर्शनम्‌_ भ्रन्य द्रव्यों से पृथक देखना, श्रद्धान करना 'एतत्‌ एवं 
नियमात्‌ सम्यर्दशेनम्‌'- इसे ही निश्चय से सम्यग्दशन कहते हैं। इसमें 
तीन न्याय आ गये हैं- (१) स्वद्रव्य है (२) इनसे भिन्न अन्य द्रव्य हैं 
श्रौर (३) रागादि हैं। यहाँ स्वयं से भिन्‍न जो श्रन्य द्रव्य तथा रागादि 
भाव हैं, उनसे पृथक होकर एक निज आत्मद्रव्य का अनुभव करना हो 
सम्यग्दर्शन है। यहाँ तो कहते हैं कि त्रिकाली ज्ञायकभाव सच्चिदानंद- 
स्वरूप भगवान शआात्मा को ही देखना, अनुभवना, सम्यक्‌ प्रतीति करना 
सम्यग्दशंन है । 


अब कहते हैं, वह आत्मा कैसा है ? तो व्याप्तु:' श्र्थात्‌ अपने गुरा- 
पर्यायों में व्यापनेवाला है । यहाँ श्रात्मा अपने ज्ञान, दर्शन, आनंद वगेरह 
अनंत गुणों में तथा अनंत गुणों की वत्तेमान विकारी या श्रविकारी सभी 
श्रवस्थाओं में व्यापनेवाला है। आत्मा पर में व्यापनेवाला नहीं है, अपने 
द्रव्य-गुरा-पर्याय में व्यापने से अ्रपना अस्तित्त्व है, पर से नहीं । द्रव्य-गुण- 
पर्याय में व्याप्त आत्मा, सम्यग्दश्शन का विषय नहीं है । यहाँ तो आत्मा 
अपने द्रव्य-गुरा-पर्योयों में व्याप्त है - यह सिद्ध करना है । 


और वह कंसा है ? 'शुद्धनयतः एकत्वे नियतस्य' शुद्धनय से एकपने 
में निश्चित है। आत्मा अपने ज्ञान, दशंन आदि गुणों और पर्यायों में 
व्यापनेवाला होकर भी शुद्धनय से उसे एकपना निश्चित किया गया है। 
जिसमें गुणा-गुर॒गी व पर्यायों का भेद नहीं है, ऐसा अभेद एकरूप त्रिकाली 
आ्रात्मा शुद्धनय से बताया गया है । 
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और वह (आत्मा) कैसा है? पूर्णा-जान-घनस्व -पूर्ाज्ञानधन 
है। जिसमें पर्बाव या भेद का प्रवेश नहीं है, ऐसा ज्ञानस्वरूप सर्वेज्- 
स्वभावी है। यहाँ नानगुण की प्रधानता से कथन है | शुद्धनय आत्मवस्तु 
को त्रिकाल एकरूप अभेद ज्ञायकभाव चैतन्यघनस्वरूप दिखाता है, और 
वही सम्यग्दर्शन का विषय. है । उसमें एकाग्र होने से सम्यग्दर्शन होता है । 
और सतावाच अं आत्मा - जितना सम्यरदर्शन है, उतना ही यह आत्मा 
है। पूर्णानानघन एकरूप आत्मा के आश्रय से जो प्रतीति-श्रद्धा हुई, सम्यर- 
दर्शन हुआ, वह आत्मा का परिणाम है। इसकारण “जितना सम्यस्दर्शन 
है उतना आत्मा है! - ऐसा कहा है। सम्बन्दर्शन का परिणाम आत्मा से 
भिन्न नहीं । 


अव आचाये प्रार्थना करते हुए कहते हैं- 'इमाम्‌ नव-तत्त्व-संतर्ति 
मुक्त्वा' - इस नवतत्त्व की परिपाटी को छोड़कर “अबम्‌ आत्मा एक: अस्तु 
न: यह एक (आत्मा) ही हमें प्राप्त हो। यहाँ जो नवतत्त्व कहे - उनमें 
जीव, अजीव द्रव्य हैं; दया, दान आदि के परिणाम पुण्य हैं; हिंसा, मूठ, 
चोरी आदि के परिणाम पाप हैं, पुण्य व पाप दोनों आज़व हैं । ये नये कर्म 
आने के कारण हैं। उनको रोकने वाला संवर है। विशेष शुद्धि होती है, 
वह निर्जंरा है। तथा कर्मवबंघ का निमित्त बंध है। परियूर्ण शुद्धदशा 
मोक्ष है । यहाँ आचारये कहते हैं कि इस नवतत्त्व की परिपाटी को छोड़कर 
शुद्धनय का विपयन्ृत प्र वञ्मात्मा हमें प्राप्त हो, दूसरा कुछ नहीं चाहिये । 
यह वीतरागी अवस्था की प्रार्थना है, कोई नयपक्ष नहीं है। अकेला 
निश्चयनय ही है -और व्यवहारनय नहीं है - ऐसा नहीं है । एकांतरूप से 
निश्चय का ही पश्ष करेंगे तो मिथ्यात्व होगा । यहाँ तो राग व भेद पर 
लक्ष्य जाने से राग उत्पन्न होता है, इसलिए एक अभेद के श्रनुभव की - 
वीतरागता की प्रार्थना की है| यह एक ही प्राप्त होओ। अर्थात्‌ राम 
और पर्याय को गौर करके इस एक (आत्मा) का ही अनुभव हमको हो, 
हमें पूर्ण बीतरागता होवे, ऐसी प्रार्थना है । 
कलश ६ के भावाथ पर प्रवचन 
भगवान आत्मा में ज्ञान, दर्शन अआ्रादि अनंत गुण हैं- शक्तियाँ हैं । 
उसकी वत्तंमाव स्वाभाविक अवस्थाएँ तथा कर्म के मिमित्त से होनेवाले 
दया, दान आदि व हिंसा, भूठ आदि के भावरूप विकारी अवस्थाएं हैं । 
इन सव गृरु-पर्यायरूप भेदों में आत्मा व्यापक है, रह रहा है, पसरा हुआ 
हैं। ऐसे आत्मा को शुद्धनय से एकत्वरूप निश्चित किया है शन्रर्थात्‌ शुद्धनय 
से एक, ज्ञायकमात्र आत्मा देखने में आया | उसे सर्वे अ्रन्यद्रव्य और अन्य- 
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द्रव्यों के भावों से पृथक्‌ देखना, श्रद्धान करना ही नियम से सम्यर्दर्शन है। 
शरीर, मन, वाणी तथा कर्म और उसके निमित्त से होने वाले पर्याय- 
गत रागादि भावों से स्वंथा भिन्न, अखण्ड, एक, ज्ञायकमान्न श्रात्मा की 
, अद्धा-प्रतीति करना निश्चयसम्यर्दशँन है । 


व्यवहारनय (वस्तु को भेदरूप देखनेवाला ज्ञान) आत्मा को अनेक- 
रूप बताता है। यह आत्मा को गुणभेदवाला, पर्थायवाला, रागवाला, 
नवतत्त्ववाला कहकर सम्यर्द्शत को अ्रनेक भेदरूप कहता है । किन्तु यह 
सच्चा सम्यग्दशेन नहीं है, क्योंकि वहाँ व्यभिचार (दोष) आता है। 
भगवान आत्मा एकरूप - चैत्तन्यस्वरूप है। इसमें नवतत्त्व की शुद्ध-अशुद्ध 
पर्यायें मिलाकर श्रद्धा करे तो वह व्यवहारसमकित है, वह राग है। वह 
यथार्थ सम्यग्दर्शन नहीं है । व्यवहार से नवतत्त्व की श्रद्धा का विकल्प या 
देव-गुरु-शास्त्र की श्रद्धा का विकल्प होने पर निश्चयसम्यग्दशन होने का 
नियम नहीं है | शुद्धनय की सीमा तक पहुँचने पर राग और भेद दिखाई 
नहीं देता, किन्तु निविकल्प श्रनुभव होता है, भ्रकेला ज्ञायक चैतन्यमूर्ति 
पूर्णानिन्‍दरूप भगवान प्रात्मा ज्ञात होता है। वहाँ व्यभिचार (दोष) नहीं 
है, इससे नियम से सम्यग्दर्शन है। नवतत्त्व की श्रद्धा, ज्ञायकद्रव्य और 
उसकी वत्तंमान पर्यायसहित वस्तु की श्रद्धा - ये सब व्यवहा रसमकित हैं । 
इसप्रकार व्यवहारनय समकित के अनेक भेद करता है। वहाँ व्यभिचार 
है, इससे वह यथार्थ सम्यग्दर्शन नहीं है । 

शुद्धनय का विषयभृत आत्मा पूर्राज्ञानघन है । ज्ञान का पिण्ड है। 
जिसमें शरीर, मन, वचन, कर्म का तो प्रवेश है ही नहीं; साथ ही पर्याय 
में जो दया, दान झ्रादि के रागरूप विकल्प उठते हैं, उनका भी आत्मा में 
प्रवेश नहीं है। शुद्धनय की सीमा में पहुँचने पर श्रात्मा लोकालोक को 
जानने की शक्तिवाला सर्वज्ञस्वभावी ज्ञात होता है। ऐसे आत्मा का श्रद्धान 
करना सम्यग्दशंन है । यह जो सम्यर्दर्शन प्रगट हुआ वह आत्मा का ही 
परिणाम है, आत्मा से भिन्न नहीं है; इससे -आत्मा ही है, अन्य कुछ 
नहीं है। 

यहाँ इतना विशेष जानना कि-नय श्रुतप्रमाण का अ्रंश है, इस 
कारण शुद्धनय भी श्रुतप्रमाण का ही अंश हुआ। श्रुतप्रमाण श्रर्थात्‌ 
जो ज्ञान की पर्याय द्रव्य-गुण-पर्याय - सबको जाने, वह श्रुतज्ञानप्रमाण 
कहलाती है । इस प्रमाण का एक भाग शुद्धनय है । वह शुद्धनय त्रिकाली 
शुद्ध ्र्‌व आत्मा को देखता है । उसका दूसरा भाग व्यवहारनय है। वह 
वत्तमान पर्याय, रागादि को जानता है। श्र व, नित्यानंद, ज्ञायकभाव को 
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देखनेवाला अंश शुद्धनय कहलाता है। यह नय शुद्धत्रिकाली को देखता 
है, इससे शुद्धनय कहलाता है । 


श्रुतज्ञान परोक्षप्रमाण है, इसमें आत्मा प्रत्यक्ष नहीं दीखता। 
जैसे केवलज्ञान में श्रात्मा प्रत्यक्ष ज्ञात होता है, ऐसा श्रुतज्ञान में नहीं । 
श्रतज्ञान परोक्षप्रमाण है, क्योंकि उसमें वस्तु को सर्वेज्षप्रशीत श्रागमवचन 
से जाना जाता है। आत्मवस्तु तो अरूपी है, उसमें स्पशे-रस-गन्ध-वर्ण नहीं 
हैं, वह अ्रनंत गुणों का पिण्ड चेतन्यघन है, उसे सर्वेज्ञ के आगम के वचन 
से जाना जाता है। पाँचवीं गाथा में आया है कि आगम की उपासना से 
निजवेभव प्रगट हुआ है । अर्थात्‌ आगम के वचन से पूर्ण शुद्ध चेतन्यवस्तु 
ज्ञात हुई है। वह आगम क्या है ? श्रानंद का नाथ त्रिकालीतत्त्व आ॥रात्मा 
जब प्रगट सर्वज्ञदशा को प्राप्त होता है, तव उसकी जो श्रोंकाररूप दिव्य- 
ध्वनि निकलती है, उसे ही श्रागम कहते हैं। जो श्रज्ञानी का कहा हुआ है, 
वह आगम नहीं है | सर्वेज्ञ की वाणी को शास्त्र अथवा परमागम कहते हैं । 
आत्मवस्तु प्रत्यक्ष देखकर ज्ञात नहीं हुई, परन्तु सर्वज्ञ के भागम से जानी 
गई है कि यह अ्रखण्ड, आनंदरूप, चेतन्यघन, ज्ञायकत्तत्त्व है । 


नय श्रुतज्ञान का अंश है, इससे शुद्धनय भी श्रुतप्रमाणो का अंश 
हुआ | श्रुतप्रमाण परोक्षप्रमाण है। इससे यह शुद्धनय भी सर्वेद्रव्यों से 
पृथक्‌, आत्मा की सर्वे पर्यायों में व्याप्त, पुर्ण चैतन्यघन केवलज्ञानस्वरूप 
सर्व लोकालोक के ज्ञाता, भ्रसाधारण चेतन्यधर्म को परोक्ष दिखाता है। 
यहाँ जो केवलज्ञान शब्द आया उसका अर्थ व्यक्त पर्याय नहीं है, परन्तु 
मात्र ज्ञान - त्रिकाल ध्र्‌ व ज्ञान है - ऐसा समझता । जैसे आत्मा त्रिकालश्र व 
है, इसीतरह इसका ज्ञानगुरा त्रिकालप्रू व केवलज्ञानरूप है। यह गुण मति, 
श्रुत, अवधि आदि सच पर्यायों में व्याप्त होता है; पूरे द्रव्य में गौर उंसकी 
सभी पर्यायों में रहता है, ऐसा ही इस गुण का स्वरूप है जैसे शक्कर का 
मिठासगुरा शक्कर के पूरे भाग में व्याप्त है; उसीतरह ज्ञानगुण आत्मा के. 
पूरे द्रव्य में और उसकी सर्व पर्यायों में व्याप्त है, और वह लोकालोक को 
जानने के स्वभावरूप है। यहाँ तो शुद्धनय का विषयभूत ज्ञानगुरा कैसा है- 
उसको अनंत महिमा की वात है। कहते हैं कि - शुद्धनय सर्व द्रव्यों से 
पृथक, आत्मा की सर्वे पर्यायों में व्याप्त, लोकालोक को जानने के स्वभाव- 
वाले, पूर्णंचेतन्‍्य केवलज्ञानरूप, असाधारण चैतन्यधर्म को परोक्ष दिखाता 
है। इससे शुद्धनय की दृष्टि से जो त्रिकाल ध्र्‌ व चैतन्यपूर्णा को देखता है, 
श्रद्धान करता है, उसे सच्चा सम्यग्दर्शन है । म् 
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व्यवहारी छम्मस्थ जीव आगम को प्रमाण मानकर वाणी सत॒ है - 
इसे लक्ष्य में लेकर वाणी के वाज््य त्रिकालीध्रूव ज्ञायकभाव का श्रद्धान 
करते हैं-उनका वह त्रिकालीपध्रू व ज्ञायकभाव का श्रद्धान निश्चयसम्यर- 
दर्शन है; वह सुख की प्रथम कणिका है। वाकी सव दुःख के पंथ में चढ़े 
हैं। शास्त्रों को जाननेवाला जबतक ज्ञायक की दृष्टि न करे तबतक दुःख 
के पंथ में है । मार्ग तो यह है, भाई ! हु 


जबतक केवल व्यवहारनय के विषयभूत जीवादिभेदरूप तत्त्वों का 
ही श्रद्धान रहता है तवतक निश्चयसम्यग्दर्शन नहीं है। इससे आचाये 
कहते हैं कि यह नवतत्त्व की परिपाटी को छोड़कर, नयों के भेद तथा 
पर्याय के भेदों का भी लक्ष्य छोड़कर, शुद्धनय के विषयभूत एक अ्रखण्ड 
ज्ञायक शआ्रात्मा ही हमें प्राप्त हो, दूसरा कुछ नहीं चाहते, यह वीतराग 
अवस्था की प्रार्थना है। पर्याय है ही नहीं ऐसा नहीं है, किन्तु उसे (पर्याय 
को) गौण करके उसका लक्ष्य छोड़ने की बात है। पर्याय का सर्वथा निषेध 
करोगे तो मिथ्यात्व होगा । 


न्‍ प्रश्न :- आत्मा चैतन्य है, ज्ञानस्वभावी है। ऐसा चेतन्यरूप ज्ञान 
में भ्रनुभव में आवे तो ऐसी श्रद्धा सम्यग्दर्शन है कि नहीं ? 


समाधान :- आत्मा को “चेतन्यमात्र' तो नास्तिक सिवाय सर्वेमत 
वाले मानते हैं। जो इतनी ही श्रद्धा को सम्यग्दर्शन कहा जावे तो उक्त 
सभी को सम्यर्दृष्टि मानने का प्रसंग आयगा। आत्मा तो सर्वज्ञस्वभावी 
है । वह सर्वश्शक्ति जिसको प्रगट हुई है - ऐसे सर्वेज्ञ भगवान ने जैसा पूर्ण 
आत्मा देखा, वैसा पूर्ण आत्मा का स्वरूप उनकी ओंकारध्वनि में आया; 
वह आत्मा पूर्णानन्द है। उस आत्मा के स्वरूप का अनुभवपूर्वक श्रद्धान 
होने पर सम्यग्दर्शन होता है । 

इसका रण यहाँ कहते हैं कि भगवान श्रात्मा का कोई अद्भुत स्वरूप .. 
है। उसका पूर्ण ज्ञान, पूर्ण आनन्द, पूर्णो ऐश्वयं, पूर्ण स्वच्छता, पूर्ण 
प्रकाशादि अनेक (श्रन॑त) पूर्ण शक्ति से भरा हुआ, चमत्कारिक परिपूरों 
स्वरूप है । यह अपनी शांति की पर्याय को कर सकता है - ऐसे कर्त्तायुण 
से पूर्णो है। जिन साधनों से निर्मलदशा प्रगट हो, भात्मा ऐसे साधन - गुणों 
से पूर्ण है । जो निर्मेलता आ्रादि प्रगट होती है, उसे स्वयं धारण करे, ऐसी 
सम्प्रदान शक्ति से भी आत्मा पूर्ण है, इत्यादि । सर्वेज्ष भगवान की वाणी 
में आत्मा को ऐसा परिपूर्ण चेतन्यघनस्वरूप कहा है। इसका यथार्थ श्रद्धान 
होने से ही सम्यग्दर्शन होता है। तबही धर्म के मार्ग की पहिचान होती है। 


दृंडथ | [ अ्रवचन-रत्नाकद भाग हुँ 


हज र आाच हे नमन इलोक में दर्ज स्तन 29 4... 
अव, टीकाकार आचार्य निम्नलिखित श्लोक में बह कहते हैं कि - 
की 


प्त 
आर 3 5 अभत 3. 5: आत्म न्ड इज 3 
तत्वश्चात्‌ शुद्धनय के आघीन, से द्रव्यों से भिन्न, आत्मज्योति प्रगट हें 
जाती 22. न 
जाती है :- 


( अनुप्दुन ) 
श्रतः शुद्धनयायत्तं प्रत्यग्ज्योतिश्चकास्ति तत्‌ । 
नवतत्त्वगतत्वेषि यदिकत्व॑ न स्रुचति ॥छा। 
श्लोकार्थ: - [अ्रतः] तत्वश्चात्‌ [शुद्धनय-आयत्तं] शुद्धनव के आधीन 
जित्यय ज्योति:] जो भिन्न आत्मज्योति है [तत्‌] वह [चकास्ति] प्रगट 
होती है [यद्‌] कि जो [नव-तत्त्वनातत्वेश्ञपि] नवतत्त्वों में प्राप्त होने पर 
भी [एकरत्व] अपने एकत्व को [व मुंचति] नहीं छोड़ती । 
भावार्थ :- नवतत्त्वों में प्राप्त हुआ झात्मा अनेकरूप दिखाई देता 
है; यदि उसका भिन्न-स्वरूप विचार क्रिया जाये तो वह अपनी चेतन्य- 
चमत्कारमात्र ज्योति को नहीं छोड़ता । 


कलश ७ पर प्रवचन 
अब, शुद्धनय के आ्राघीन अर्थात्‌ आत्मा के पूर्शास्वरूप 
वाली दृष्टि से भगवान आत्मा प्रगट होता है। कसा 


थे, 


समस्त परकब्यों से भिन्न जगमगाती-आत्मज्यों तिस्वरूप 


ब्ग् 
27% /॥॥9 
कि | 
जा 
४ 
ग्र रन 
सी 
+ 
जय 


3 ये, पाप, आज्षव, वेद, संवर, निर्जेया, और मोल - ऐसे नवतत्त्वों में 
व्याप्त होकर भी अपने एकपने को नहीं छोड़ती । नौ तत्त्वों में नहती हुई 
दीखने पर भी अपने शुद्ध लायकरूप से ही रहती हैं। शुद्ध ज्ञायकस्वरूप से 
हृटती नहीं है। जैसे - एक पानी भरा लोटा हो तो पानी का आकार लोटे 
जैसा दीखता है, किन्तु ऐसा होते हुए भी लोटा और पानी का अपना-अपना 
आकार सर्वथा भिन्न हैं। उस्तीतरह चिदानंदज्योति जानजल भगवान आत्मा 
ज्ञान जैसे आकारवान है। ऐसा आत्मा देह-देवालय में रहता है। वह 
देहाकार होता हुआ भी, देह के आकार से सर्वथा भिन्न है। शरीर तो 
3दुगलाकार है, भगवान आत्मा चैतन्याकार है । दोनों जुदे-जदे हैं । 

आत्मा की एक-एक शक्ति परिपूर्ण है। ऐसी अनंत शक्तियों का 
का पिज्ड आत्मवस्नु परिपुर्ण एकहूप है, वह नवतत्त्वों में रहता हुआ 
दिखाई देने पर भी अपना एकपना नहों छोदता । जो ज्ञायक् है, वह राम 
में है, ह प में है - ऐसा दीखत्ता है, शुद्धता के अंश में दीखता है, शुद्धता की 


द्र्््ड आत्म ज्योत्ति न्ड्ज्ल्ड््वडजत- अमन प्राप्न ये के अजल० तल भी $% ्र्ज 
जउह अाक्तज्यात्ि नदतत्व का प्राप्त हाकर भी - जीव, अजीद 
७ ४३, खा 
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वृद्धि करता हुआ दीखता है; परन्तु ऐसा होते हुए भी ज्ञायक चेतन्यज्योति 
अपने एकपने को नहीं छोडती। जैसे -लकडी आदि के आकार में 
भेदपने परिणमित दीखतो हुई अ्ग्ति अपना अ्रग्निपना - उष्णुपना नहीं 
छोडती, वह उष्णपने से ही कायम रहती है; उसीप्रकार भगवान आत्मा 
नवतत्त्व में भेदरूप होकर दीखता हुआ भी ज्ञायकपने को नहीं छोड़ता । 
ज्ञायक-ज्ञायक-ज्ञायक - ऐसा ज्ञायकसामान्य एकपने ही दीखता रहता है । 

भाई ! यह आत्मा कहाँ और कंसा है ? यह तूने देखा नही है| यह 
तो अपने में परिपूर्ण वस्तु है। शक्कर और सेकरीन दोनों में मिठास है, 
किन्तु शक्कर के बहुत मोटे दाने से सेकरीन के बहुत छोटे दाने में भी कई 
गुनी ज्यादा मिठास है। इससे स्पष्ट है कि ऐसा नही है कि वस्तु मोटी 
हो तो भ्रधिक शक्ति व छोटी हो तो अल्पशक्ति | भगवान आत्मा शरीर- 
प्रमाण होते हुए भी श्रपने शान, दर्शन झ्रादि सामर्थ्य से परिपूर्ण है । अनेक 
अवस्थाओ्रों में व्याप्त वह चैतन्यसामान्य एकमात्र चेतन्यपने ही रहता है । 
इस निर्मलानंद भगवान आत्मा की प्रसिद्धि करना हो तो इसके एकपने की - 
सामान्यस्वभाव की दृष्टि करना चाहिए, तभी उसकी सच्ची प्रतीति 
और साक्षात्कार होता है । 


कलश ७ के भावार्थ पर प्रवचन 

नवतत्त्व को प्राप्त हुआ आत्मा अनेकरूप दीखता है। जो उसका 
भिन्न-स्वरूप विचार करने में आये तो वह भ्रपनी चैतन्यचमत्कार ज्योति 
को नहीं छोड़ता । जैसे -अग्नि को कंडें की श्रग्नि, लकड़ी की अग्नि - 
ऐसा कहते हैं, परन्तु श्रग्ति तो अग्निपने है। भिन्न-भिन्‍्त ईंधन के भ्राकार 
अग्नि हुई हो, ऐसा भले ही दीखे, पर यह सब अग्नि के ही आकार हैं; 
लकडी, कण्डा वगैरह ईंधन के नहीं हैं। उसीप्रकार ज्ञायकस्वरूप आत्या 
पर को जानने के काल में श्रजीव को जाने, राग को जाने द्वेंष को जाने, 
शरीर को जाने; वहाँ जाननेरूप जो परिणमा है; वह स्वयं से परिणमा 
है, ज्ञानस्वरूप कायम रहकर परिणमा है, परपने, अजीवपने, रागपने, 
हो पपने, शरीरपने होकर नहीं जानता है। ज्ञान परपने होकर परिणमन 
करता है - ऐसा नहीं है, वह ज्ञानपने रहकर पर को जानता है| पर को 
जानने से पर के श्राकार ज्ञान हुआ - ऐसा कहलाता है, किन्तु वह जानपना 
छोडकर जञेयाकार होता नही है। भगवान आत्मा जो पूर्ों चेतन्यज्योति 
है, उसका ज्ञान ज्ञेयपदार्थों के श्राकार होता हुआ ज्ञानगुणरूप से ही रहता 
है, परज्ञेयरूप से नहीं होता । इसप्रकार यथार्थ जानकर इस चैतन्यस्वरूप 
श्रात्मा का श्रद्धान करना, वह सम्यर्दर्शन है । & 
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भुदत्येणाशिगदा जीवाजीवा य पुण्णपाव॑ च । 
आसवसंव ररिज्जरवंधो सोक्खो य सम्मत्त ॥॥१३॥। 


भूतार्थनाभिगता जीवाजोवोँ च॒ पुण्यपापं च । 

आलवसंवरनिर्जेरा तंघो मोक्षश्च सम्यदत्वम्‌ ॥१३॥। | 

अमृनि हि जीवादीनि नवतत्त्वानि भृतार्थनासिगतानि सम्यग्दशर्न 
संयद्यंत एव, अ्रमीषु तीर्थप्रवृत्तिविमित्तममुतार्थनयेन व्यपदिश्यमानेपु जीवा- 
जीवपुण्यपापा्तवसंवरनिज रावंबमोक्षलक्षणवु नवतत्त्वेप्वेकत्वच्यो तिना भूता- 
थेनयेनेकत्वमुपानीय शुद्धनयत्वेन व्यवस्थापितस्यात्मनोनुभूतेरात्मस्यातिल- 
लणायाः संपद्यमानत्वात्‌। तत्न विकार्यविकारफोनयं पुण्य तथा पापस, 
आलाव्यालावकोभयमात्रव:, संवार्यसंवारकोभय॑ संवर:, निर्जयनिर्ज रकोनय॑ 
निर्जरा, वंध्यवंधकोनय बंध, सोच्यमोचकोमय सोक्षः, स्वयमेकरस्य पुण्य- 
पापात्रवसंवर निर्जरावंबमो क्षानुपपत्तें: । तदुभयं च जीवाजीवादिति । बहि- 





इसप्रकार ही शुद्धनय से जानना स्लो सम्यक्त्व है, य 
यावा में कहते हैं :-- 
सूतार्थ से जाने अजोव जीव, पुण्य पाप 5 निर्जरा 
आज्षव संवर बंध सुक्ति, ये हि समक्तित जानना ॥१३॥॥ 
गायाये :- [ुतार्थेन अभियताः ] चूतार्थनय से ज्ञात [जीवाजीदौ] 
जीव, अ्रजीव [च] और [ पुष्यपापं] पुण्य, पाप [च] तथा [झाल्वसंवर- 
निजरा:] आरानह्नव, संवर, निजंरा [बंबः] वन्‍्च [च] और [मोक्षः] मोक्ष 
[सम्यवत्वम्‌] - यह नवतत्त्व सम्यक्त्व हैं । 


सत्रकार इस 
बनाई इच्त 


१5) || 


थक बे 


झनन-- कु जीदादि _ अमाकक- “4क--कृ- बा -काओ पतायथ हे कैफ साई कि जाने ्याकभाक.. स्‍ाकाओंक-पामेडा, सरथ्यरद झेन 
ठीका :- बह जावाद चदंदत्त भूताथनय स जान हुये. सम्बच्दश। 


ही हैं (-यह नियम कहा); क्योंकि तोर्थ क्री (व्यवह्रधर्म की) प्रवृत्ति 
०० मी ५०० ् 
घृ 


ः लिये अनूतार्थ (व्यवहार) नय से कहा जाता है ऐसे नवतत्त्व - जिनके 


ब्ड झसज्ञपें एकत्व प्रगट करनेवाले "25५ भूतार्थनय िअ एकत्व पप्त लाला दचाओ. 
है” उनमे एकत्व श्रगट करनेवाले भूतार्थनय से एकत्व प्राप्त करके, शुद्ध- 
नयरूप ् स्थापित्त डर थ्र्टः अनुभूति है 3“ जिसका का लक्षरा आत्मच्याति जन 

चवल्प स स्थापत आात्मा का अनुभात - जिसका लक्ष रा आत्मच्याति हूँ - 


घनजनलयथ ब्कलकान सवच्चत्त्वा 
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दृ ष्टयया नवतत्त्वान्यमुनि जीवपुद्गलयोरनादिवंधपर्यायमुपेत्यैकत्वेतानुभूय- 
मानतायां भूतार्थानि, श्रथ चेकजीवद्रव्यस्वभावमुपेप्यानुभुयभानातयाभ- 
भूतार्थानि। ततो$मीषु नवतत्वेषु भूतार्थनयेनेकों जीव एव प्रद्योतते । 
तथ्थांतद्‌ ष्टचा ज्ञायको भावों जीवो, जीवस्थ विकारहेतुरजीवः । केवल- 
जीवविकाराश्च पृण्यपापाज्नवसंवरनिजेराबन्धमोक्षलक्षणाः, केवलाजीव- 
विका रहेतवः पुण्यपापारूवसंवरनिर्ज राबन्धमोक्षा इति । नवतत्वान्यमुस्यपि 
जीवद्रव्यस्वभावमपोह्य स्वपरप्रत्ययेकद्रव्यपर्यायत्वेनानुभूषमानतयां भूता- 


होती है, इस हेतु से यह नियम कहा है ।) वहाँ, विकारी होने योग्य और 
विकार करनेवाला - दोनों पुण्य हैं तथा दोनों पाप हैं, आख्रव होने योग्य 
और आख्रव करनेवाला - दोनों आ्ास्रव हैं, संवररूप होने योग्य (संवाये) 
और संवर करनेवाला (संवारक) -दोनों संवर हैं, निर्जेरा होने के योग्य 
और निर्जरा करनेवाला- दोनों निर्जरा हैं, बँधने के योग्य श्रौर वन्धन 
करनेवाला - दोनों बन्ध हैं, और मोक्ष होने योग्य तथा मोक्ष करनेवाला - 
दोनों मोक्ष हैं; क्योंकि एक के ही भ्रपने आप पुण्य, पाप, आाद्तव, संवर, 
निजेरा, वन्ध, मोक्ष की उपपत्ति (सिद्धि) नहीं बनती । वे दोनों जीव 
और अजीब हैं (अर्थात्‌ उन दो में से एक जीव है और दूसरा भ्रजीव) । 


बाह्य (स्थूल) दृष्टि से देखा जाये तो जीव-पुदुगल की श्रनादि- 
वन्धपर्याय के समीप जाकर एकरूप से अनुभव करने पर यह नवतत्व 
भूताथ्थ हैं, सत्यार्थ हैं; और एक जीवद्रव्य के स्वभाव के समीप जाकर 
श्रनुभव करने पर वे श्रभृतार्थ है, असत्यार्थ हैं (वे जीव के एकाकार 
स्वरूप में नहीं हैं); इसलिये इन नवतत्त्वों में भूतार्थनय से एक जीव ही 
प्रकाशमान है। इसीप्रकार अन्तदृष्टि से देखा जाये तो ज्ञायकभाव जीव है 
और जीव के विकार का हेतु अजीव है; और पुण्य, पाप, भालव, सवः, 
निर्जरा, बन्ध तथा मोक्ष जिनके लक्षण हैं ऐसे केवल जीव के विकार हैं 
और पुण्य, पाप, श्राख्रव, संवर, नि्जेरा, बन्ध तथा मोक्ष - ये विकार हेतु 
केवल श्रजीव हैं । ऐसे यह नवतत्त्व, जीवद्रव्य के स्वभाव को छोड़कर, स्वयं 
आर पर जिनके कारण हैं ऐसे एकद्रव्य की पर्यायों के रूप में अनुभव 
करने पर भूतार्थे हैं और स्व काल में अस्खलित एक जीवद्रव्य ५ 
स्वभाव के समीप जाकर अनुभव करने पर वे अभुताथ है, असत्याथ है। 
इसलिये इन तत्त्वों में भूतार्थनय से एक जीव ही प्रकाशमान है। इसप्रकार 
यह, एकत्वरूप से प्रकाशित होता हुआ शुद्धनयरूप से भ्रनुभव किया जाता 
है । और जो यह अनुभूति है सो प्रात्मस्याति (आत्मा की पहिचान) ही 


शप८ ] | [ प्रवचन-रत्नाकर भाग १ 


र्थानि, श्रथ च सकलकालमेवास्खलंतसेक॑ जोवद्रव्यस्वभावमुपेत्यानु भुयभान- 
तायामशृतार्थानि। ततो$इ्मीष्वपि नवतत्त्वेषु भुता्थनयेनेकों जीव एवं 
प्रयोतते । एवमसावेकत्वेन दोतमानः शुद्धनयत्वेनानुभुयत एवं । या त्वचु- 
भूतिः सात्मख्यातिरेवात्मस्यातिस्तु सम्पर्दर्शनलेव । इति समस्तमेव 
निरवद्यम्‌ । 





है, और जो प्रात्मख्याति है सो सम्यग्दर्शन ही है। इसप्रकार यह सर्व कथन 
निर्दोष है, वाधारहित है । 


भावार्थ :- इन नवत्त्त्वों में, शुद्धनय से देखा जाये तो जीव ही एक 
चेतन्यचमत्का रमात्र प्रकाशरूप प्रगट हो रहा है, इसके भ्रतिरिक्त भिन्न-भिन्न 
नवतत्त्व कुछ भी दिखाई नहीं देते । जब तक इस प्रकार जीवतत्त्व की 
जानकारी जीव को नहीं है, तवतक वह व्यवहारदृष्टि है, भिन्न-भिन्न नव- 
तत्त्वों को मानता है। जीव-पुदुगल की बन्धरपर्यायरूप दृष्टि से यह पदार्थ 
भिन्न-भिन्न दिखाई देते हैं; किन्तु जब शुद्धनय से जीव-पुद्गल का निज- 
स्वरूप भिन्न-भिन्न देखा जाये तब वे पुण्य, पापादि सात तत्त्व कुछ भी वस्तु 
नहीं हैं; वे निमित्त-नैमित्तिकभाव से हुए थे, इसलिये जब वह निमित्त- 
नेमित्तिकभाव मिट गया तव जीत, पुदुगल भिन्न-भिन्न होने से श्रन्य कोई 
वस्तु (पदार्थ) सिद्ध नहीं हो सकती । वस्तु तो द्वव्य है, और द्रव्य का 
निजभाव द्रव्य के साथ ही रहता है तथा निमित्त-नैमित्तिक भाव का अभाव 
ही होता है, इसलिये शुद्धनय से जीव को जानने से ही सम्पर्दर्शन की 
प्राप्ति हो सकती है । जवतक भिन्न-भिन्न नवपदार्थों को जाने और शुद्धनय 
से आत्मा को न जाने, तवतक पर्यायबुद्धि है । 


गाथा १३ की टीका पर प्रवचन 


जीव, अ्रजीव, पुण्य, पाप, आाखव, बंध, संवर, निर्जरा और मोक्ष, ये 
नो तत्त्व हैं। भ्रात्मा जीव है; शरीर, कर्म आदि श्रजीव हैं । कर्म के निमित्त 
के संबंध में पुण्य-याप तथा आाख़व और बंब होते हैं; तथा संवर, , 
निजरा व मोक्ष निमित्त के (कर्म के) अ्रभाव में होते हैं। इन नवों तत्त्वों 
में नि्मित्त की अपेक्षा आती है। उस अपेक्षा को छोड़कर अकेला ज्ञायक -- 
ज्ञायकभाव जो पूर्ण ज्ञानधन है - उसकी दृष्टि करना, उसीका स्वीकार 
करता, सत्कार करना, इसका नाम सम्यर्दर्शन है। इसके सिवा देव- 
. शास्त्र-गुरु या नव तत्त्वों को भेद से मानना, वह कोई सम्यर्दर्शन नहीं है । 
यह सम्यक्‌-अनेकान्त है । 


समयसार गाथा १३ |] [ १८६ 


आत्मा अतीन्द्रिय आनंदमूति है। इसके भानपूर्वक, इसमें विशेष- 
विशेष लीनता - रमणता होनें पर जो प्रचुर भ्रानंद का वेदन होता है, वही 
चारित्रदशा है। सम्यग्द्शनपुर्वक विशेषस्थिरता, वह चारित्र है। सम्यग्दर्शन 
नहो जा सीधा ब्रत लेकर बेठ जावे, यह सब तो एक के बिना बिनन्‍्दी 
जैसा है। 


इन नवतत्त्वों को भूतार्थनय से जानना सम्यग्दश्शन ही है-यह 
नियम है। जो नवतत्त्व हैं, उनमें तीनलोक का नाथ भगवान आत्मा 
चैतन्यही रा विराजमान है। जैसे हीरा के अनेक पासा हैं; उसीप्रकार इस 
चैतन्यही रा के गुणरूप पासा हैं। ये अनंत पासा (गुण) स्वयं परिपूर्ण हैं 
तथा वस्तु में ग्रभेद एकरूप पड़े हैं । ऐसी अ्रनंतगुणमंडित, अभेद, एकरूप 
वस्तु जो चैतन्यघनस्वरूप आत्मा, उसे भूतार्थनय से जानना, यह नियम से 
सम्यग्दशन है। यहाँ शुद्धनय को भृतार्थनय कहा है अ्रथवा त्रिकाली वस्तु 
ही शुद्धनय है । यह वात ११वीं गाथा में आरा गईं है । 


अरहा हा““““! जिसको जानने से जन्म-मरण का श्रंत श्रा जावे, 
पूर्ण अनंत अतीन्द्रिय आनंद की प्राप्ति हो श्र्थात्‌ मुक्ति हो, वह कारण कंसे 
होगा ? बापू ! यह तो पूर्ण|स्वरूप है-जिसमें न राग है, न भेद है, न 
पर्याय का प्रवेश है। ऐसी जलहल चेतन्यज्योतिस्वरूप, अभेद, एकरूप 
ज्ञायकवस्तु की दृष्टि करना सम्यग्दशन है, वह निश्चय है। यह तो मुद्दे 
की, मुल रकम की बात है । 


आहक का हिसाब करते हैं तब कहते हैं- रकम का व्याज तो 
दिया, परन्तु मूल रकम ? मूल रकम तो लाभ्ो । इसीतरह श्रनादि से पुण्य 
की क्रिया कर-करके मर गया, परन्तु मुल रकम क्या है ? यह तो देख । मूल 
मुद्दा की रकम तो चैतन्यज्योति पूर्राशानधन, नवतत्तव में पर्याय के रूप में 
परिणमित होता हुआ दिखाई देने पर भी जो ज्ञायकपने एकरूप है, वह 
है । जैसा इसका पूर्ण सत्स्वरूप है, बसी ही उसकी प्रतीति हुई, उसे सत्य- 
दर्शन कहा है। भाई ! धर्म की शुरूआत यहीं से होती है। इसके बिना 
लाखों-करोड़ों का दान करे, मंदिर बनावे या उपवास करके मर जाय तो 
भी यह सब निस्सार हैं। तो क्या यह सव नहीं करना ? कौन करे ? 
मंदिरादि सब अपने-अपने कारण से होते हैं (शुभभाव के कारण से 
नहीं) ; परन्तु यह शुभभाव आते हैं, होते हैं, तथापि ये शुभभाव धर्म नहीं, 
ये तो संसार हैं। पुण्य स्वयं रखड़ाने वाला है, इससे रखड़ना कैसे मिटे ? 
यह पुण्यभाव शुभभाव है, संसार है । 


१६० ] [_ प्रवचन-रत्ताकर भाग .१ 


जिसका स्वरूप केवलीं भी पूरा नहीं कह सकें - ऐसा तू कौन है, कैसा 
है? भाई! यह वाणी तो जड़ है, यह चेतन्य का स्वरूप कितना कह सकती 
है? यह अरूप़ी चेतन्यघन भगवान वारी में कितना आवे ? मात्र इशारा - 
संकेत झ्राता है। भाई ! यहाँ पूर्राज्ानधन' शब्द प्रयोग करके आचार्यों 
ने एक-एक गुण पूर्ण है और ऐसे-ऐसे अ्रनंत गुणों का एकरूप पूर्रानानघन 
प्रभु आत्मा है, ऐसा दर्शाया है। इसे ज्ञान में लेकर, वत्तमान ज्ञान की 
पर्याय में जेय बनाकर प्रतीत करना -यह सम्यग्दर्शन है। यह धर्म का 
मूल है। जैसे - मूल बिना डाली, पत्ते एवं फल आदि नहीं होते; उसी- 
प्रकार सम्यग्दर्शनरूप मुल बिना चारित्र या ब्रत, तप आदि नहीं होते । 


अहा हा"““"! जीवादि नवतत्त्व भूतार्थेनय से जाने गये सम्यस्दर्शन 
ही हैं, यह नियम कहा । वस्तुस्थितति का यह नियम है। अव उसका का रण 
समभाते हुए कहते हैं कि-तीर्थ (व्यवहारधम ) की प्रवृत्ति के लिए 
अभूतार्थेनय से जीव, अजीव आदि नवतत्त्व कहे गये हैं। वे इसप्रकार हैं :- 


एकसमय की जीव की पर्याय को यहाँ जीव कहा है । अजीव का 
जो ज्ञान होता है, उसे यहाँ अजीव कहा है। दया, दान, ब्रत, पूजा, भक्ति 
आदि का भाव पुण्यभाव है। हिसा, कूठ, चोरी, कुशील, भोग तथा कमाने 
झादि के भाव पापभाव हैं । ये पुण्य और पाप दोनों भाव झासख्रव हैं। 'आा' 
अर्थात्‌ मर्यादा से तथा 'ख़वना' अर्थात्‌ आना । मर्यादा से कर्मों का आना 
आखव है। जसे -नाव में छेद हो तो इसके हारा पानी अन्दर आता है; 
उसीप्रकार आत्मा में पुण्य-पाप के भाव होते हैं, इसके संबंध से नये कर्मों 
का आवरण आता है - वह आख्रव है। आत्मा शुद्धस्वरूप से पूरा है, पूर्ण 
शुद्ध के आश्रय से शुद्धि का अंश प्रगट होता है - वह संवर है| संवरपूर्वक 
अशुद्धता का खिरना, कर्म का गलना और शुद्धना का बढ़ना -ये तीनों 
निजंरा हैं। दया, दान आदि के' विकल्पों में अ्रटकना बंध है। वस्तु ज्ञायक- 
स्वरूप अबंध है, उसमें पूर्ण स्थिरता होने पर पूर्ण निर्मेलदशा, पूर्ण 
शुद्धता, पूर्णो वीतरागता प्रगट हुई - इसका नाम मोक्ष है। जैसा पूर्णानंद 
स्वरूप है, वसा पूर्रानंद प्रगट हो जाना मोक्ष है । 


किसी को ऐसा लगे कि यह सब क्या है ? तो कहते हैं कि बापू ! 
यह सव नया नहीं है, तुके नया लगता है, क्‍योंकि यह कभी तुमने सुना 
नहीं है। यह है तो घर की हो वात, परन्तु इसने आज तक पर-घर की हो 
मानी है, सांसारिक वातों में चतुराई प्राप्त की है । परन्तु अरे रे“! ! ! 
छेद है कि तू कौन है और कसा है ? इसकी तुझे खबर नहीं है । 


सम्‌यसार गाया १३ ] [ १६१ 


अब कहते हैं कि - इन तत्त्वों की भेदरूप दशाओं में एकपना प्रगट 
करनेवाले भूतार्थनय से एकपना प्राप्त करके शुद्धनयरूप से स्थापित करने 
पर आत्मा की अनुभूति या श्रात्मख्याति प्राप्त होती है। लो देखो ! नव- 
तत्वरूप भेदों के विकल्प में-राग की आड़ में जो त्रिकाली एकरूप 
आ्रत्मज्योति ढकी है, उसे भूतार्थनय से एकपने प्रगट करके, उसमें एकपने की 
दृष्टि करके, आत्मप्रसिद्धि लक्षणवाली भश्रात्मानुभूति प्रगट हो जाती है। 
नवतत्त्वों में आ्त्मप्रसिद्धि नहीं थी, द्रव्य जो ज्ञायक शास्व॒त-चेतन्यमुत्ति है, 
इसे पर्यायसहित देखने पर प्रसिद्ध नहीं होता तथा एकरूप चैतन्य को देखने 
पर चैतन्य का प्रकाश-आत्मख्याति प्रसिद्ध हो जाती है, प्राप्त हो जाती है । 

नवभेदों को देखने पर नवभेद हैं श्रवश्य - निश्चित ही हैं, किन्तु ये 
ग्राश्नय करमे लायक नहीं हैं, क्योंकि नवतत्त्व के भेदों को ज्ञान में रोकने 
से राग की उत्पत्ति की प्रसिद्धि होती है- भ्रनात्मा की प्रसिद्धि होती है; 
परन्तु इन नवभेदों में भूतार्थनय एकपना प्रगट करता है, श्रकेले ज्ञायकमाव 
को दिखाता है। यह एक त्रिकाली ज्ञायकभाव के सन्मुख होकर जानने से 
एकपना प्राप्त होता है श्रानंद की अनुभूति द्वारा आत्मप्रसिद्धि होती है। 
इससे भूता्थंनय से नवतत्त्व को जानने से सम्यग्दशेन ही है, यह नियम 
कहा है | 

झब नवतत्त्व उपस्थित कैसे हुए-यह कहते है। विकारी होने 
योग्य और विकार करनेवाला -ये दोनों पुण्य हैं; उसोतरह विकारी होने 
योग्य और विकार करनेवाला - दोनों पाप हैं । विकारी होने योग्य अर्थात 
जीव की पर्याय में विकार होने योग्य है। पर्याय में विकार होने योग्य 
जीव की दशा है, और विकार करनेवाला द्रव्यकम है, जो कि निमित्त है| 
यह द्रव्यकर्म विकार करनेवाला है, ऐसा कहा है। विकारी होने योग्य 
पर्याय तो अपने उपादान से हुई है, उपादानरूप से स्वयं कर्ता है, इसमें 
द्रव्यक्र्म निमित्त है। विकारी होने योग्य ऐसा कहकर जीव की पर्याय की 
लायकात - योग्यता बताई है । द्रव्यस्वभाव तो ऐसा नहीं है। वत्तेमान 
पर्याय विकारी होने योग्य भौर इसमें द्वव्यकर्म निमित्त, वह विकार करने 
वाला -दोनों परुण्य हैं। विकारी होने योग्य है, वह भावपुण्य है और 
कर्म का निमित्त है, वह द्रव्यपुण्य है - इसतरह दोनों पुण्य हैं। इसीप्रकार 
विकारी होने योग्य जीव की पर्याय भावपाप गौर कम का निमित्त द्वव्यपाप 
है - इसप्रकार दोनों पाप हैं । द्रव्यपाप भावपाप होने में निमित्त है। 
वस्तुस्वभाव स्वयं पुण्य-पाप करनेवाला नहीं है। शुभभाव होने योग्य 
जीव की पर्याय और इसको करनेवाला कम का उदय अजीव है, इसे 
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द्रव्यपुण्य कहते हैं । इसीप्रकार हिंसा, भूठ, चोरी आदि पापभाव होने 
योग्य तो जीव है, पर्याय में ऐसी योग्यता है भौर कर्म का निमित्त है, उसे 
द्रव्यपाप कहते हैं । 

ह मोहकर्म का उदय तो पाप ही है। घातिकर्मां का उदय तो अ्रकेला 
पापरूप ही है। ऐसा होते हुए भी यहाँ जो पुण्यभावपने परिणमा है, उसे 
भावपुण्यजीव कहा श्र अ्रजीव पुदुगलकर्म के उदय को द्रव्यपुण्य कहा । 
सातावेदनीय का उदय जीव को पुण्यभावरूप परिणमन में निमित्त नहीं 
होता, यह तो भ्रधाति है । इसका उदय तो संयोग मिलाता है। अघातिकर्म 
संयोग में मिमित्त होता है, पुण्यपापरूप भावों में निमित्त नहीं होता। 
किन्तु घातिकर्म के उदय को यहाँ भावपुण्य में निमित्त होने की अ्रपेक्षा से 
द्रव्यपुण्य कहा है । घातिकर्म का उदय मंद हो या तीन, यह है तो पाप ही । 
कर्म का उदय भले तीज हो, पर राग की मंदतारूप पुण्यभाव करे तो 
घातिकर्म के उदय को द्रव्यपुण्य (मंदउदय ) कहा जायगा । कर्म का उदय 
मंद है, इसलिए यहाँ शुभभाव हुग्ना, ऐसा नहीं है। यहाँ ऐसा नहीं लिया 
है कि शुभभाव का उदय हो तो द्रव्यपुण्य ; जीव के पुण्यभाव में जो निमित्त 
हो उसे द्रव्यपुण्य कहा है। जीव स्वयं के शुभभाव के लायक है, वह 
जीवपुण्य-भावपुण्य और इसमें जो कम निमित्त है वह द्रव्यपुण्य-प्रजीवपुण्य 
कहा है । (अ्जीवपुण्य जीव के पुण्यभाव में निमित्त है, वह पुण्यभाव 
कराता नहीं है। ) 

चाहे एकेन्द्रियपर्याय में हो या पंचेन्द्रियपर्याय में, भगवान आत्मा 
जो द्रव्यस्वभावरूप है, यह तो श्रकेला त्रिकालशुद्ध है, और यह ज्ञायक ही 
उपादेय है । श्रब यहाँ कहते हैं कि द्रव्य त्रिकालशुद्ध होते हुए इसकी पर्याय 
में पुण्य, पाप, श्राखव व बंध - ऐसे दो भाग उत्पन्न कैसे होते हैं ? वस्तु 
एक और उसमें नवभेद, जो कि हेय हैं, कंसे उत्पन्न होते हैं ? 


आत्मवस्तु द्रव्यस्वभाव से शुद्धचेतन्‍्यरूप श्रानंदघन है, वह एक से 
नो नहीं हो सकती । किन्तु जिसे यह वस्तु का एकपना दृष्टि में नहीं झ्राया, 
अनुभव में नहीं आया, उसे पर्याय में विकार है। पर्याय में दूसरे का संग- 
संबंध होने से उसे नवभेद होते हैं । द्रव्य में तो कोई ऐसी शक्ति (गुण) 
नहीं है जो विकार करे | जो गुण ऐसा हो तो विकार नहीं टले । तब कोई 
कहेगा कि पर्याय में तो विकार होता है न-? समाधान यह है कि पर्याय- 
बुद्धि वाले को पर्याय की योग्यता से विकार होता है, द्रव्यवुद्धि वाले को 
नहीं । द्रव्यबुद्धि वाले को इसका निषेध हो गया है, वह तो ज्ञाता हो गया 
है। बापू ! जरा धीरज से संमझना चाहिए। यह तो वीतराग सर्वेज्ञ 
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परमेश्वर का अलौकिक मागे है। इसका व्यवहार भी भ्रलौकिक रीति का 
है। यहाँ वह व्यवहार सिद्ध किया है। व्यवहारनय से ये (नवतत्त्व) 
भूतार्थ हैं, किन्तु ये आश्रय करने लायक नहीं हैं, क्योंकि इनके आश्रय से 
समकित नहीं होता । 

ग्रव कहते हैं कि श्राख्नव होने योग्य और आास्रव करने वाले - ये 
दोनों आखव हैं। पुण्य-पाप के भावरूप होने योग्य जीव की पर्याय भाव- 
आख़व और उनके कर्म का जो निमित्त वह द्र॒व्य-प्राख़॒व । इस द्वव्य-प्राखव 
को यहाँ करनेवाला कहा है। नया कर्म आावे वह द्रव्य-प्राखवव यह बात 
नहीं है। यहाँ तो पूर्व का जूना कर्म जो निमित्त हो, उसे द्रव्य-श्राख़व कहा 
है। ये दोनों आख्रव हैं - एक भावास्त्र और दूसरा द्रव्यास्तत । 

_संबर होने योग्य संवार्य - यह जीव की पर्याय है, वह भावसंवर है। 
संवर करनेवाला संवारक - वह निमित्त है। संवर के समक्ष जितना कर्म 
का उदय नहीं है (भ्रभावरूप है), उसे द्रव्यसंवर कहते हैं । ये दोनों संवर 
हैं - एक भावसंवर और दूसरा द्रव्यसंवर । 

निर्जेययोग्य श्रौर निर्जरा करनेवाला - दोनों निजज॑रा हैं। निजेरा- 
योग्य अशुद्धता और होने योग्य शुद्धता - वह जीव की पर्याय है, यह भाव- 
निर्जरा है। निर्जरा करनेवाला (द्रव्यकर्म का खिर जाना) यह निमित्त 
है - यह द्रव्यनिर्जरा है| ये दोनों निजेरा हैं । 

बंधयोग्य और बंधन करनेवाला-ये दोनों बंध हैं, बेंधने योग्य 
जीव (पर्याय) है। राग, ढ्वेष, मिथ्यात्व, विषय-वासना - इनमें अटकने 
योग्य, बंधने योग्य लायकात (योग्यता) जीव की पर्याय है, यह भावबंध 
है। साथ में पूर्वकर्म का निमित्त बंधन करनेवाला है। नया बंध होता है, 
इसकी बात यहाँ नहीं है। यहाँ पूर्वकर्म के निमित्त को द्रव्यकर्म कहा है । 
भगवान आत्मा तो अवद्धस्पृष्ट है, किन्तु इसकी पर्याय में बंधयोग्य लाय- 
कात (योग्यता) है, वह भावबंध है और बंधन करनेवाला कर्म निमित्त है, 
बह द्रव्यकर्म है। इसप्रकार ये दोनों बंध हैं । हे 

मोक्ष होने योग्य और मोक्ष करनेवाला - ये दोनों मोक्ष हैं। मोक्ष 
होने योग्य जीव की पर्याय है, जीव की पर्याय में मोक्ष होने की यीग्यत्ता 
है। श्रिकाली वस्तु है, वह तो मोक्षस्वरूप ही है । मोक्ष होने योग्य जीव की 
पर्याय भावमोक्ष है और सत्रकर्मो का श्रभावरूप निर्मित्त, वह मोक्ष करने- 
वाला द्रव्यमोक्ष है । 

अ्रव कहते हैं - एक को ही अपने से - एकपने की पा से पुष्य, 
पाप, आस, संवर, निजेरा, बंध और मोक्ष को उत्पत्ति नहीं बनती । 
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निमित्त-नैमित्तिक संबंध की अ्रपेक्षा बिना एक को 'नव'पना सिद्ध नहीं 
होता । एक को पर्याय में दूसरे का निमित्त है, इसमें ये “नव' भेद उत्पन्न 
हुए हैं । इन दोनों में एक जीव और दूसरा अ्रजीव है । 

बाह्य स्थुलदृष्टि से जीव-पुदुगल की श्रनादि बंधपर्याय के निकट 
जाकर यानी पर्यायदृष्टि से देखें तो योग्यता और निमित्त-दोनों को एकपने 
अ्रनुभव करने पर ये नवतत्त्व सत्य हैं | पर्यायवुद्धि से देखने पर भृतार्थ हैं । 
व्यवहा रनय से नवतत्त्व. हैं; परन्तु ये सम्यग्दशन के. विषय नहीं हैं । वेदान्त 
कहता है - पर्याय नहीं है; सो ऐसा नहीं है। नवभेदरूप पर्यायें हैं | व्यव- 
हारनय से पर्यायवुद्धि करके एकपने अनुभव करने पर भूताथथे हैं, राग की 
पर्याय व निमित्त की पर्याय दोनों को एकपने अनुभव करने पर नवतत्त्वों . 
का भेद सत्यार्थ है। । 

तथा एक जीवबद्रव्य के स्वभाव के समीप जाकर श्रर्थात्‌ एक ज्ञायक- 
मात्र द्रव्यस्वभाव का आश्रय लेकर यात्री उस एक को एकपने अनुभव 
करने पर वे नवतत्त्व अभृताथ हैं, जीव के एकाकारस्वरूप में ये नवतत्त्व 
नहीं हैं। एकरूप, अभेद, ज्ञायकभाव, एकाकार, सच्चिदानंद स्वभाव में 
अनेक प्रकार के भेद नहीं हैं। इन नौ के लक्ष्य से धर्म नहीं होता, किन्तु 
राग होता है। और भ्रखण्ड, एक, त्रिकाली ज्ञायक के आश्रय से शर्थात्‌ 
उस एक को एकपने अनुभव करने से सम्यग्दर्शन होता है, धर्म होता है । 


भगवान आत्मा अकेला चेतन्य जो पर्याय की भश्राड़ में, नवतत्त्व की 
आड़ में, एक ज्ञायक से दूर था, वह एक ज्ञायकभाव के समीप जाकर एक 
को एकपने अनुभव करने पर उसमें नौ भेद दिखाई नहीं देते, इससे वे नौ 
अभृतार्थ हैं। इससे इन नवतत्त्वों में भूतार्थनय से देखने पर एक जीव ही 
प्रकाशमान है, एक ज्ञायकभाव ही प्रकाशमान है । 


इसप्रकार भअन्तदू ष्टि से देखें तो ज्ञायकभाव जीव है, और जीव के 
विकार का हेतु श्रजीव है। विकार अर्थात्‌ विशेषकार्य “जीव की पर्याय । 
यहाँ विकार का अर्थ दोष नहीं है, किन्तु विशेषकायें समभना । तथा पुण्य, 
पाप, आजख्रव, संवर, निर्जरा, बंध और मोक्ष ये जिसके लक्षण हैं - ऐसे ?े 
तो जीव के विकार श्र्थात्‌ पर्यायें हैं। तथा पुण्य, .पाप, आखव, संवर, 
निर्जरा, बंध और मोक्ष ये विकार के हेतु केवल श्रज़ीव हैं। ऐसे ये नव- 
तत्त्व जीवद्रव्य के स्वभाव को छोड़कर एकद्रव्य की पर्यायपने अनुभव करने 
प्र भूताथ्थ हैं। पर्यायें पर्याय अपेक्षा से हैं। व्यवहारनय है, व्यवहारनय का 
विषय पर्याय हैं, ये जानने लायक हैं, परन्तु श्राश्नय करने योग्य नहीं । 
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जीवद्रव्य का स्वभाव त्रिकालप्न्‌व, सदा अस्खलित, अचल, एकरूप 
है । पर्यायें बदलता-पलटता प्रवाह है । पर्यायें भिन्‍त-भिन्‍न योग्यता से होती 
हैं, स्वभाव एकसदुश, नित्य ध्रूव रहता है। ऐसे चित्सामान्य, भ्रभिद, 
एकरूप, स्वभाव के समीप जाकर अनुभव करने पर ये नवतत्व अभूतार्थ 
हैँ । व्यवहा रनय से नवभेद सच्चे हैं। किन्तु स्वभाव के अनुभव की दृष्टि 
में नवभेद असत्यार्थ हैं। ऐसा सम्यक्‌ अनेकान्त मार्ग है। एक अपेक्षा से 
व्यवहारनय से नवतत्त्व सच्चे कहे, तो दूसरी अपेक्षा से ज्रिकाल क्र्‌ बद्रव्य 
की दृष्टि में ज्ञात नहीं होते, अनुभव में नहीं आते इससे असत्यार्थ (भूंठे) 
कहे । जहाँ जो अपेक्षा हो, वहाँ वह अपेक्षा बरावर समझना चाहिए । 

इससे नवतत्त्वों में भूतार्थनय से एक जीव ही प्रकाशमान है | नव- 
तत्त्वों में सतृदुष्टि से, द्रव्यदृष्टि से देखने पर ज्ञायक, ज्ञायक, ज्ञायक-एक 
जीव ही प्रकाशमान है । इसग्रकार वह एकपने प्रकाशित होता हुआ शुद्धनय 
से अनुभव में आता है। इस एकपने का अनुभव होने पर आरात्मा त्रिकाल 
शुद्ध है, ऐसी आत्मप्रसिद्धि होती है। तब जो यह अनुभूति हुई वह आत्म- 
ख्याति ही है और आात्मख्याति ही सम्यग्दशेन है । 


गाथा १३ के भावार्थ पर प्रवचन 


इन नवतत्त्वों में शुद्धनय से देखें तो जीव ही एक चेतन्य चमत्कार- 
मात्र प्रकाशरूप प्रगट हो रहा है। अ्रहा हा ! पर्याय में नवतत्त्वों के भेद- 
रूप परिणमन होते हुए भी जिसमें वस्तुस्वरूप की स्थिति प्रकाशमान है, 
ऐसे शुद्धनय से देखने पर अकेला ज्ञायक, ज्ञायक, ज्ञायक -ऐसा शुद्धतत्त्व 
ही प्रत्यक्ष प्रकाशमान होता है । नवतत्त्व कहीं जुदे-जुदे दिखाई नहीं देते । 

जबतक इस रीति से यानी शुद्धनय की दृष्टि से जीवतत्त्व का जान- 
पना नहीं है, तबतक वह व्यवहारदृष्टि है। मात्र पर्याय को या भेद को ही 
मानें तो ये भेददृष्टि - व्यवहारदृष्टि है । जो यह जीव है, पर्याय है, श्रालव 
है, पुण्य है, इत्यादि पृथकू-पृथक्‌ नवतत्त्वों को ही मानते हैं, थे मिथ्या- 
दृष्टि हैं। जीव-पुदुगल की बंधरूप अवस्था-दृष्टि से देखने पर यह जीव है, 
पुण्य है, पाप है, ऐसा भिन्न-भिन्न दीखता है, किन्तु जबतक शुद्धनय से जीव- 
पुद्गल का निजस्वरूप अर्थात्‌ एक ज्ञायक आत्मा का शुद्धस्वरूप ओऔर 
श्रकेला पुदुंगल का भिन्न स्वरूप - इसग्रकार निज-परस्वरूप भिन्न-भिन्न 
देखने में भ्रावे तब ये पुण्य-पाप भ्रादि नवतत्त्व कोई वस्तु नहीं हैं; क्‍योंकि 
अकेला ज्ञायेकशाव भिन्न और पुदुगल भी भिन्न - ऐसा देखने पर ये नवतत्त्व 
वहाँ दिखाई नहीं देते । 


१६६ | [_ प्रवचन-रत्ताकर भाग १ 


ज्ञायकभाव दृष्टि में आने पर निमित्त का लक्ष्य छूट गया और 
निमित्त से होनेवाले भावों का भी लक्ष्य छूट गया। श्र्थात्‌ अकेला ज्ञायक- 
भाव दृष्टि में आते हुए नवभेद सब भूठे हैं। अन्तर में भगवान ज्ञायकभाव 
ध्रूव चेतन्‍्यघन को देखने पर निमित्त-नैमित्तिकभाव नहीं रहता, कारण 
कि इस श्रोर अन्तर में दृष्टि जाने पर निमित्त नहीं रहता (निमित्त का 
पक्ष छूट जाता है) और निमित्त की अपेक्षावाला भाव भी नहीं होता । 
वस्तु वस्तु में रह जाती है। पुण्य, पाप, आख्रव, बंध, ये जीव की पर्याय में 
होते हुए नैमित्तिक भाव हैं, इनमें निमित्त कर्म के सदभावरूप है। तथा 
संवर, निर्जरा और मोक्ष, ये नैमित्तिक भाव हैं, इनमें निमित्त कर्म के श्रभाव 
की भ्रपेक्षा से माना जाता है। श्रब॒ सहज आत्मस्वरूप पूर्णानंद का नाथ 
जो भगवान आत्मा, इसको देखने पर ये नवभेद दिखाई नहीं देते, रहते नहीं 
हैं-भ्र्थात्‌ निमित्त-नेमित्तिक भाव मिट जाता है; तब जीव-पुदुगल पृथक्‌- 
पृथक होने से दूसरी कोई वस्तु सिद्ध नहीं हो सकती | पुद्गल पुद्गलरूप 
से व ज्ञायक ज्ञायकरूप से भिन्न-भिन्न हो जाते हैं। 


नवतत्त्वों को देखनेवाली भेददृष्टि तो श्रनादि की मिथ्यादृष्टि है। 
पर्याय की, भेद की रुचि में तो सम्पूर्ण द्रव्य ढक गया है। अब भेद पर से 
दृष्टि हटाकर एक त्रिकाल ज्ञायकभाव को देखने पर जीव-पुदुगल के संबंध से 
जो भेदवाली पर्याय थी, वह नहीं रहती है, क्योंकि ज्ञायक ध्रू व चैतन्यप्रकाश 
की दृष्टि करने पर निमित्त-नैमित्तिकभाव का अभाव हो जाता है। श्रकेले 
ज्ञायक को देखने पर चेतन्यस्वरूप, जो राग की रुचि में ढक गया था, 
प्रगट हो जाता है। इसका नाम सम्यग्दर्शन है। नौ में से अकेला ज्ञायक, 
ज्ञायक, ज्ञायक-ऐसे श्र्‌ वस्वभाव से भिन्न अनुभवना सम्यग्दर्शन है। 
इसके सिवाय लाखों करोड़ों रुपया खरे और मंदिर बनवावे, देव-शास्त्र- 
गुरु को बाहर से माने या नवतत्त्वों को भेदरूप माने - ये सब निस्सार हैं, 
सम्य्दश्शन नहीं हैं । 


कलशटीका में तो यहाँ तक कहा है कि “नवतत्त्वरूप वस्तु का 
अनुभव मिथ्यात्व है” नवतत्त्वरूप से तो आत्मा अ्नादि से परिण॒मा है। 
श्रनादि से मिथ्यादृष्टि जीव को संवर, निर्जेरा और मोक्ष सच्चा न हीं है। 
अपेक्षित संवर, निर्जरा, मोक्ष कहा है। मिथ्यात्व में भी अमुक प्रकृतियाँ 
बंधती नहीं हैं, इस अ्रपेक्षा से संवर गिना है । ह 


इसप्रकार नवतत्त्वरूप वस्तु के अ्रनुभव करते हुए मिथ्यात्व है; 
इसलिए शुद्धनय से जीव को जानने से ही सम्यग्दर्शन की प्राप्ति होती है । 


समयसार गाथा १३ ] [ १९७ 


क्या यह एकान्‍्त नहीं है ? एकान्त तो है, पर यह सम्यक्‌-एकान्त है, यही 
सच्चा अनेकान्त है। अन्तर में ढले तब सच्चा अनेकान्त का ज्ञान होता है। 
हु नवतत्त्वों में से एक ज्ञायकतत्त्व को भिन्न जाने, अनुभव करे, तब नौ का ज्ञान 
यथार्थ हुआ कहलायेगा। पर्याय से भेदरूप वस्तु को जाने तो अनेकान्त 
ऐसा है नहीं। पर्याय है, नौ का भेद है- यह बात तो बराबर है, परन्तु 
इनका आश्रय लेना, इनका जानना, मानना तो मिथ्यादर्शन है। श्रीमदु 
राजचंद्रजी ने तो कहा है कि अनेकान्त भी सम्यक्‌-एकान्त की तरह निजपद 
की प्राप्ति सिवाय अन्य हेतु से उपकारी नहीं है । 


एकेन्द्रिय से लेकर पंचेन्द्रिय तक की सभी पर्यायों में भी वस्तु द्रव्य 
तो ज्ञायकपने ही है। अ्रहा हा“"““ |! यह तो ज्ञायक, ज्ञायक, ज्ञायकरूप से 
ही अनादि एकरूप रहता है। एकेन्द्रिय, दोइन्द्रिय, पंचेन्द्रिय - यह कोई 
वास्तविक जीव नहीं है; ज्ञायक इनरूप कभी हुआ नहीं है । ज्ञायकभाव ही 
वास्तविक जीव है। 


जब तक जुदे-जुदे नवपदार्थों को जाने - यह पुण्य, यह पाप, यह 
संवर, यह निर्जेरा - इसप्रकार वस्तु को भेदरूप जाने, परन्तु शुद्धनय से 
आत्मा को नहीं जाने, तबतक पर्यायबुद्धि है, द्रव्यबुद्धि नहीं है । एक शुद्धनय 
से आत्मवस्तु को जाने बिना कभी सम्यर्दशन नहीं होता । 


शुद्धनय से जीव को जानने से ही सम्यग्दशंन होता है; अन्यथा नहीं । 
पर्याय से वस्तु को देखें तो सम्यग्दशेन नहीं होता। द्रव्य के साथ पर्याय को- 
मिलाकर देखें तो भी समवित नहीं हो सकता। द्रव्यदृष्टि से जबतक आत्मा 
को नहीं देखे, तबतक पर्यायबुद्धि है। नियमसार की गाथा ४ की टीका में 
ग्राता है कि - अन्त:तत््वरूप परमात्मतत्त्व और बहिःतत्त्व का कोई अंश 
मिलाकर श्रद्धा करना व्यवहारसमकित है। अंतःतत्त्व यानी पूर्णांस्वरूप 
शुद्ध जीववस्तु तथा वहि:तत्व श्र्थात्‌ पुण्य, पाप, झाज्व, संवर, नि्जेरा, 
बंध व मोक्ष - ये दो भेदोंवाला तत्त्व, इसकी श्रद्धा से व्यवहारसमकित है। 
व्यवहारसमकित श्रर्थात्‌ राग, विकल्प । व्यवहारसमकित राग की पर्याय 
है, शुद्ध समकित है ही नहीं । यह तो ञ्रारोप से (समकित) है । निश्चय 
वीतरागी पर्याय निश्चयसमकित, और श्रद्धा का विकल्प - राग वह 
व्यवहा रसमकित है ! 


१६८ ] [ प्रवचन-रत्नाकर भाग १ 


यहाँ इस श्रर्थ का क्लशरूप काव्य कहते हैं :- 
(मालिनी ) 


चिरसिति नवतत्त्वच्छन्नमुन्नीयसानं 
कनकमिव निमरन वर्णोमालाकलापे । 
्रथ' सततविविकत दृश्यतामेकरूप॑ 
प्रतिपदर्मिदसात्मज्यो तिरद्योतमानम्‌ ।८॥। 


श्लोकार्थ :- [इति] इसप्रकार [चिरम्‌-नव-तत्त्व-च्छु्नम्‌ इृद्सु _ 
श्रात्मज्योति:] नवतत्त्वों में बहुत समय से छिपी हुई यह आ्रात्मज्योति 
[उन्नीयमानं ] शुद्धनय से बाहर निकालकर प्रगट की गई है, [चर्णामाला- 
कलापे निमर्न॑ कनकम्‌ इच | जैसे वर्णों के समूह में छिपे हुए एकाकार 
स्वर्ण को बाहर निकालते हैं। [श्रथ] इसलिए श्रब हे भव्य जीवो ! 
[सततविविक्‍तं] इसे सदा श्रन्य द्वव्यों से तथा उनसे होनेवाले नैमित्तिक 
भावों से भिन्न, [एकरूपं] एकरूप [दृश्यताम्‌] देखो । [प्रतिपदम्‌ 
उद्योतसमानस्‌] यह (ज्योति), पद-पद पर श्रर्थात्‌ प्रत्येक पर्याय में एकरूप 
चितृ-चमत्का रमात्र उद्योतमान है । 


भावार्थ :- यह आत्मा सर्व अवस्थाशओं में विविधरूप से दिखाई देता 
था, उसे शुद्धनय ने एक चैतन्य-चमत्कारमात्र दिखाया है; इसलिए श्रव 
उसे सदा एकाकार ही अनुभव करो, पर्यायबुद्धि का, एकान्त मत रखो - 
ऐसा श्रीगुरुओं का उपदेश है। 


टीका :- भ्रव, जेसे नवतत्त्वों में एक जीव को ही जानना भूतार्थ 
कहा है; उसीप्रकार, एकरूप से प्रकाशमान आत्मा के अधिगम के उपाय 
जो प्रमाण, नय, निश्षेप हैं वे भी निश्चय से अभृतार्थ हैं, उनमें भी यह 
आत्मा एक ही भूतार्थ है (क्योंकि ज्ञेग और वचन के भेद से प्रमाणादि 
श्रनेक भेदरूप होते हैं) । उनमें से पहले, प्रमाण दो प्रकार के हैं- परोक्ष - 
ओर प्रत्यक्ष ।*उपात्त और *अनुपात्त पर (पदार्थों) द्वारा प्रवर्तें वह परोक्ष 
है और केवल आत्तमा से ही प्रतिनिश्चितरूप से प्रवृत्ति करे सो प्रत्यक्ष है! 
(प्रमाण ज्ञान है, वह ज्ञान :पाँच प्रकार का है - मति, श्षुत, अवधि, 
मनःपर्यय और केवल । उनमें से मति और श्रुतज्ञान परोक्ष हैं, अवधि और 
मनः:पर्ययज्ञान विकल-प्रत्यक्ष हैं और केवलज्ञान सकल-प्रत्यक्ष है। इसलिए 


मी अल री दीकपर कप लिन टली जला, 
) उपात्तज्प्राप्त । (इन्द्रिय, मन इत्यादि उपात्त परंपदा् है । ) 
* झनुपात्त-अप्राप्त | (प्रकाश, उपदेश इत्यादि अनुपात्त परपदार्थ है । ) 
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अरथेवमेकत्वेन द्योतमानस्थात्मनोइघिगसोपायाः प्रसारनयनिक्षेपाः 
ये ते खल्वमृत्तार्थास्‍्तेष्वप्पयरमेंक एवं भूतार्थ: । प्रमारं तावत्परोक्ष प्रत्यक्ष 
च। तत्रोपात्तानुपात्तपरद्वारेश प्रवत्तमानं परोक्ष केवलात्मप्रतिनियतत्वेन 
प्रवत्तमान पत्यक्ष च। तदुभयसपि प्रमातृप्रमाणप्रमेयभेदस्पानुभुयमानतायां 
भूताथमू, श्रथ च व्युदस्ततमस्तभेदेकजीवस्व॒भावस्यानुमुयमानतायाम- 
भुतार्थम्‌ । नयस्तु द्रव्याथिकः पर्यायाथिकश्च । तत्न द्रव्यपर्यायात्मकेवस्तुनि 
द्रव्य॑ मुख्यतयानुभावयती ति द्रव्याथिकः, पर्याय सुख्यतयानुभावयतीति 
पर्यायाथिकः । तदुभयमपि द्रव्यपर्याययो: प्ययिणानुभुयमानतायां भुताथेम्‌, 





यह दो प्रकार के प्रमाण हैं ।) वे दोनों प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय के भेद का 
अनुभव करनेपर तो भूतार्थ हैं, सत्यार्थ हैं; और जिसमें सर्वभेद गौणा हो 
गये हैं ऐसे एक जीव के स्वभाव का अनुभव करनेपर वे अभृतार्थ हैं, 
असत्याथे हैं । 


नय दो प्रकार के हैं-द्रव्याथिक और पर्यायाथिक। वहाँ द्वव्य- 
पर्यायस्वरूप वस्तु में द्रव्य का मुख्यता से अनुभव कराये सो द्रव्याथिकनय 
है भौर पर्याय का मुख्यता से अ्रनुभव कराये सो पर्यायाथिकनय है। यह दोनों 
तय द्रव्य और पर्याय का पर्याय से (भेद से, क्रम से) श्रनुभव करने पर तो 
भूतार्थ हैं, सत्यार्थ हैं; भौर द्रव्य तथा पर्याय दोनों से गनालिगरित 
(श्रालिगन नहीं किया हुआ) शुद्धवस्तुमात्र जीव के (चेतन्यमात्र)स्वभाव 
का अनुभव करनेपर वे श्रभूतार्थ हैं, भसत्याथे हैं । | 
निक्षेप के चार भेद हैं- नाम, स्थापना, द्रव्य, और भाव | वस्तु में 
जो गुण न हो उस गुण के नाम से (व्यवहार के लिए) वस्तु की संज्ञा करना 
सो नामनिक्षेप है। 'यह वह हैं' इसप्रकार श्रन्‍्य वस्तु में श्रन्य वस्तु का 
प्रतिनिधित्व स्थापित करना ( - प्रतिमारूप स्थापना करना) सो स्थापना- 
निक्षेप-है। वर्त्तमान से श्रन्‍्य श्र्थात्‌ अतीत अथवा श्रनागत पर्याय से वस्तु 
को वत्तमान में कहना सो द्रव्यनिक्षेप है । वत्तेमान पर्याय से वस्तु को वत्तमान - 
में कहना सो भावनिक्षेप है। इन चारों निक्षेपों का अपने-अपने लक्षणभेद 
से (विलक्षएरूप से - भिन्न-भिन्न रूप से ) भ्रनुभव किये जानेपर वे भूताथ हैं, 
सत्यार्थ हैं और भिन्न लक्षण से रहित एक अपने चैतन्य लक्षणरूप जीवस्वभाव 
का अनुभव करनेप्र वे चारों ही अरभूतार्थ हैं, भ्रसत्याथ हैं। इसप्रकार 
इन प्रमाण-नय-निक्षेपों में भूतार्थरूप से एक जीव ही प्रकाशमान है। 
भावार्थ :- इत प्रमाण, तय, निक्षेपों का विस्तार से कथन तद- 
विषयक ग्रन्थों से जानना चाहिये, उनसे द्रव्यपर्यायस्वरूप वस्तु की 


न 
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श्रथ च॒ द्रव्यपर्यायानालीदशुद्धवस्तुमात्रजीवस्व भावस्यानुभुयसानतायास- 
भृतार्थम । निक्षेपस्तु नाम स्थापना द्र॒व्यं भावश्च । तन्नातदुगुणों वस्तुनि 
संज्ञाकरणं नाम। सोयमित्यन्यश्न प्रतिनिधिव्यवस्थापनं स्थापना । 
चत्तंमानतत्पर्यायादन्यद्‌ द्रव्यम्‌ । वत्तंमानतत्पर्यायों भावः। तच्चतृष्टयं 
स्वस्वलक्षणवेलक्षण्येनावुभुयमानतायां भृतार्थम्‌, श्रथ च निविलक्षणस्वलक्ष- 
रणौकजीवस्वभावस्यानुभुयमानतायामभुतार्थम्‌ । श्रथेवममीषु प्रमाणनय- 
निक्षेपेषु भुता्थत्वेनेकों जीव एव प्रद्योतते । 





सिद्धि होती है । बे साधक अवस्था में तो घक अवस्था में तो सत्यार्थ ही हैं, क्योंकि वे ज्ञान के 


ही विशेष हैं। उनके बिना वस्तु को चाहे जैसे साधा जाये तो विपयंय हो 
जाता है । अवस्थानुसार व्यवहार के श्रभाव की तीन रीतियाँ हैं: प्रथम 
अवस्था में प्रमाणादि से यथार्थ वस्तु को जानकर ज्ञान-श्रद्धान की सिद्धि 
करना; ज्ञान-श्रद्धान के सिद्ध होने पर श्रद्धान के लिये प्रमाणादि की कोई 
आवश्यकता नहीं है। किन्तु अब यह दूसरी अवस्था में प्रमाणादिक के 
आझालम्बन से विशेष ज्ञान होता है और राग-द्वेप-मोहकर्म का सर्वेथा भ्रभाव- 
रूप यथाख्यात चारित्र प्रगट होता है, उससे केवलज्ञान की प्राप्ति होती है । 
केवलज्ञान होनेके पश्चात्‌ प्रमाणादिका श्रालम्बन नहीं रहता | तत्पश्चात 
तीसरी साक्षात्‌ सिद्ध अवस्था है, वहाँ भी कोई झालम्बन नहीं है। इस- 
प्रकार सिद्ध अवस्था में प्रमाण, नय, निक्षेप का अ्रभाव ही है । 


कलश ८ पर प्रवचन 

अनादिकाल से नवतत्त्वों में यह आत्मज्योति छिपी हुई है श्रर्थात्‌ 
नवतत्त्वों के भेद की रुचि में संपूर्ण ज्ञायकभाव चेतन्यज्योतिस्वरूप अ्रनंत- 
काल से ढका हुआ है। जिसे पर्यायवुद्धि द्वारा पर्याय के ही अस्तित्व की 
स्वीकृति है, निज त्रिकाली शुद्धात्मा स्वीकार नहीं है, उसे शुद्धात्मा श्रनादि 
से ढका हुआ है | कंचन, कामिनी श्र कुम्टुव तो कहीं बाहर ही रह गये- 
अजीव में रह गये; मात्र नवतत्त्वरूप भेदों के विकल्प की आड़ में संपूर्ण 
अभेद श्रात्मा ढक गया है, ऐसा कहा है । 

भेद की बुद्धि या राग की बुद्धि - यही पर्यायबुद्धि है। मिथ्यादृष्टि 
को मुख्य गुणों की निर्मेल पर्यायें तो हैं ही ,नहीं ।-अस्तित्व, वस्तुत्व, 
प्रमेयत्व, अगुरुलघुत्व गुण की पर्यायें निर्मल हैं; किन्तु श्रंश - पर्याय की प्रीति 
में संपूर्ण अ्रंशी - त्रिकाली शुद्धात्मा लुप्त हो गया है। उसके इन नवतत्त्वों 
में संवर, निजेरा, मोक्ष -ये सच्चे नहीं हैं (भ्रपेक्षित हैं ) । ज्ञायकभाव 
की दष्टि होने पर ये संवर आ्रादि सच्चे प्रगट होते हैं और तब फिर पर्याय- 
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घुद्धि नहीं रहती, होती ही नहीं है। ज्ञायकभाव की दृष्टि पर्यायवुद्धि के 
अ्भावपूर्वक होती है। वापू ! तू जिसकी रुचि में होगा, वहाँ रहेगा। 
अनंतकाल तक रहना तो है ही न ? जो पर्यायबुद्धि की रुचि में होगा तो 
मिथ्यात्व में रहकर चारगति में रखड़ेगा तथा जो द्रव्यदृष्टि - ज्ञायक की 
दृष्टि में होगा तो निर्मेल परिणमन होने पर संसार से मुक्त होकर निर्मेलता 
में रहेगा । भाई ! यह वाद-विवाद से पार पड़नेवाली चीज नहीं है । यह 
तो सहज का धंधा है । 

झब्र कहते हैं - 'वर्शामालाकलापे निमर्न॑ं कनकमिव' जैसे वर्णो के 
समूह में छुपा हुआ एकाकार सुवर्ण को बाहर निकाले -भ्र्थात्‌ जुदे-जुदे 
रंगभेदों में एकाकार सोना तो पड़ा ही है, उसे भ्रग्नि की आ्ांच देकर 
बाहर निकालते हैं। श्रांच देने में तेरहवान, चौदह॒वान, पंद्रहवान ऐसे 
वर्णभेद प्रड़ते हैं; उनमें एकरूप एकाकार सुवर्ण पड़ा है। उसीप्रकार 
'उन्नीयमानं' नवतत्त्वों में छिपी हुई आात्मज्योति शुद्धनय से वाहर निकाल 
कर प्रगट की है। श्रह्य हा"“””! 'ज्ञान वह श्रात्मा' यह जो अनुमान 
होता है, यह भी विकल्प है, भेद है; किन्तु इस विकल्प से रहित श्रकेला 
ज्ञायकभाव शुद्धनय से प्रगट किया है। 'अरथ' इसलिए, हैं भव्य जीवो ! 
'सतत्‌ विविक्त” इस चैतन्यज्योति को अन्य द्रव्यों से तथा उससे होने वाले 
पुण्य, पाप श्रादि नैमित्तिक भावों से निरन्तर भिन्न “एकरूप कि एकरूप 
'दुश्यताम्‌' देखो, सर्वेप्रकार से एकरूप “अनुभव करो। नवतत्त्वों में यह ' 
एकरूप ज्ञायक ही सर्वस्व है, यह एक ही सम्यर्द्शन का विषय है। इससे 
कहते हैं कि इस एकरूप आत्मा को ही देखो -अनुभव करो । 'प्रतिपदं 
उद्योत्तमान' यह ज्योति पद-पद पर ग्र्थाव्‌ प्रत्येक पर्याय में एकरूप चितु- 
चमत्कारमात्र प्रकाशमान है। अरे रे! ऐसी वात सुनने को भी नहीं 
मिलती, यह क्या करे ? कहाँ जाय ? निराधार अशरण होकर चारगतियों 
में रखड़ता रहता है । यहाँ शरण की वस्तु क्या है ? यह बताते हुए कहते हैं 
कि प्रतिक्षण पर्याय-पर्याय यह चेतन तो भिन्न प्रकाशमान - उद्योतमान है| 

कलश ए के भावारें पर प्रवचन 

यह आत्मा सबवे अवस्थाओं में विविधरूपों में दीखता था, भिन्न-भिन्न 
पर्यायों में भिन्न-भिन्नरूप से दिखाई देता था; उसे शुद्धनय से एक चेतन्य- 
चमत्कारमात्र दिखाया है। यह वरंतु सम्यग्दशेन का व्िपय है। इस एकरूप, 
शुद्ध चैतन्यरूप आ्रात्मा के झाश्रय से सम्यग्दशेन होता है। रा देव-गुरु-शास्त्र 
के आश्रय से या शुभराग के आश्रय से या क्षयोपशम भावों के श्राश्रय से 
सम्यग्दर्शन' नहीं होता । इससे अब सदा एकाकार ज्ञायकभाव का ही 
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अनुभव करो, पर्यायबुद्धि का एकान्त मत रखो । पर्याय का एकान्‍्त अनुभव 
मिथ्यात्व है, इससे पर्यायवुद्धि छोड़ो । इसप्रकार बाहर में और अन्तर में 
नरत-विगम्बर सन्त भ्रीकुन्दकुन्दाचार्य, अमृतचन्द्राचार्य झ्ादि युरुओ्रों का 
उपदेश है । 
गाथा १३ की कलश ८ के बाद की टीका पर प्रवचन 

नवतत्त्वों में. एक जीव को ही जानना भृतार्थ कहा है। नवतत्त्वों 
में जितने भेद हैं, उन सबको दूर करके अभेद एक ज्ञायकभाव को ही भृतार्थ 
कहा, क्योंकि एक भूतार्थ के ही आश्रय से सम्यग्दशेन होता है। ऐसी 
वस्तुस्थिति है । 

जेसे नवतत्त्वों में एक जीव को ही जानना भृतोर्थ कहा है; उसी- 
प्रकार एकपने - ज्ञायकभावपने प्रकाशमान आ्रात्मा के जानने के उपाय जो 
प्रमाण, तय, निक्षेप हैं, वे भी निश्चय से अ्रभृताथ्थ हैं, उनमें भी एक श्रात्मा 
ही भृतार्थ है। एकपने प्रकाशमान आत्मा के अधिगम का श्रर्थात्‌ जानने का 
वास्तविक उपाय तो ज्ञान की पर्याय में (भावश्रुतज्ञान में) एक अखंड भ्रूव 
ज्ञायकभाव को जानना-अ्नुभवना है। किन्तु भगवान सर्वज्ञदेव के द्वारा 
कही गई तत्त्ववस्तु को परमत में कहे गये तत्त्वों से भिन्न जानने के लिए, 
निश्चित करने के लिए (सविकल्प दशा में) जो प्रमाण, नय व निक्षेप हैं, 
वे श्रधिगम के उपाय कहे गये हैं; तथापि वे सब विकल्‍प हैं। इनके आश्रय 
से वस्तुतत््व का अनुभव नहीं होता'। इससे अंतरंग प्रकाशमान स्वरूप के 
अनुभव की अपेक्षा ये सब निश्चय से अभूतार्थ हैं, भूठे हैं। प्रमाण, नय, 
निक्षेप के भेद जो प्रथम विकल्पकाल में होते हैं, वे व्यवहार से सत्य हैं; 
परन्तु अन्तर-अनुभवदृष्टि में ये सब अभ्ृतार्थ हैं, क्योंकि इन विकल्पों से 
आत्मा जाना नहीं जाता; किन्तु निविकल्प अ्रनुभव से ही जाना जाता है । 
इससे प्रमाणादि विकल्पों में भी एक श्रात्मा ही प्रकाशमान है । : 


अब कहते हैं - शेय और वचनों के भेद से प्रमाण आदि भ्नेक भेद- 
रूप हो जाते हैं। ज्ञेयों के प्रकार - नाम, स्थापना, द्रव्य, भाव वगैरह । 
ज्ञान के भी अनेक प्रकार हैं - प्रमाण, निश्चय, व्यवहार आदि। प्रमाण 
दो प्रकार का है -- एक परोक्ष व दूसरा प्रत्यक्ष । उपात्त और अनुपात्त ऐसे 
दो द्वारों से प्रवर्ते वह परोक्ष । उपात्त प्र्थातु इन्द्रिय, मन वगैरह मेलवाले 
परपदार्थ; अनुपात्त अर्थात्‌ प्रकाश, उपदेश वगैरह भ्रममेल वाले परपदार्थे 
देखो ! सर्वश्ञ की वाणी -आगमप्रमाण, यह परोक्षप्रमाण है। जिसमें 
ः. मन, इन्द्रिय, उपदेश आदि का संबंध नहीं है - ऐसे श्रात्मा के आश्रय से ही 
सीधा प्रव्तें, वह प्रत्यक्ष है । 
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प्रमाणाज्ञान पाँच प्रकार का है- मति, श्रुत, श्रवधि, मन:पर्यय व 
केवलज्ञान । उनमें मति व श्रुत दोनों परोक्ष हैं, अवधि और मनःपर्यय 
विकलप्रत्यक्ष हैं तथा केवलज्ञान सकलप्रत्यक्ष है। इसप्रकार प्रत्यक्ष और 
परोक्ष दो प्रकार के प्रमाण हैं। वे दोनों प्रत्यक्ष व परोक्ष प्रमाण; प्रमाता- 
जाननेवाला, प्रमार-ज्ञान, प्रमेय -जानने योग्यवस्तु, इन भेदों को अ्रनु- 
* भव करते हुए भूताथे हैं । व्यवहार से ये विकल्प हैं - इस अपेक्षा से सत्यार्थ 
हैं, किन्तु ये कोई सम्यग्दर्शन का विषय नहीं हैं। तथा जिसमें सर्वभेद गौर 
हो गये हैं, जिनमें प्रमाशादि का लक्ष्य अस्त हो गया है, ऐसे एक जीव 
के स्वभाव का अनुभव करने पर वे अभूताथे हैं। अनंत-प्रनंत झानंद, ज्ञान, 
शाँति, प्रभुता, ईश्वरता आदि जिनका एकस्वरूप है, ऐसे एकरूप चेतन्य 
का अनुभव करने पर वे प्रमाण के भेद असत्यार्थ हैं। 


लोग कहते हैं-राग की मंदता करते-करते श्रनुभव होता है। 
व्यवहार साधन और निश्चय साध्य-है। श्रर्थात्‌ कषाय की मंदतारूप 
व्यवहार साधन हो तो अनुभवरूप साध्य झावे; किन्तु यह बिलकुल भूंठी 
वात है। यहाँ तो कहते हैं कि प्रमाण के भेदों पर जहाँ तक लक्ष्य है, वहाँ 
तक सम्यग्दर्शन का विषय जो एकरूप आत्मा वह अनुभव में नहीं झाता । 
जीव को ऋरध, मान, माया, लोभवाला जानना, यह तो पर्यायवृद्धि है ही; 
किन्तु उसे मति, श्रुत आदि पर्याय के भेदवाला जानना भी पर्यायबुद्धि है, 
मिथ्यादृष्टिपना है। 


सर्वेज़्कथित आत्मा को जानने के लिए प्रथम श्रवस्था में ये सच्चे 
हैं, क्योंकि अन्यमत वाले आत्मा को अनेक प्रकार से कल्पना करके कहते 
है। उनसे भिन्‍न आत्मा का यथार्थ निर्णय करने के लिए ये उपयोगी हैं, 
आ्रत: इन्हें उपाय कहा है- वह ठीक है; परन्तु इनके द्वारा आत्मा ज्ञात हो 
जायगा, ऐसा नहीं है। 


विकल्प द्वारा जानने पर केवलज्ञान का प्रत्यक्षपना ख्याल में झ्राता 
है । केवलज्ञान एकसमय में तीनकाल तीनलोक को प्रत्यक्ष जानता है, ऐसा 
निर्णय आता है । तथा अवधि, मनःपर्येय देशग्रत्यक्ष हैं; ऐसा विकल्प से 
नक्‍की होता है। परन्तु यह तो सब भेद का पक्ष है। भगवान आत्मा अखंड, 
एकरूप, चिंदानंदघन, एकपने के अनुभव में इन भेदों का झालम्वन 
नहीं है । - 

अ्रव नय के संबंध में कहते हैं। तय दो प्रकार के हैं - द्रव्याथिक 
और पर्यायाथिक । जो नय द्रव्य का लक्ष्य करता है, उसे द्रव्याथिकनय कहते 
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हैं और जो तय पर्याय का लक्ष्य करता है, उसे पर्याथिकनय कहते हैं । द्वव्य 
जिसका प्रयोजन है वह द्रव्याथिक और पर्याय जिसका प्रयोजन है वह 
पर्याधिकनय है। द्रव्य-पर्यायरूप वस्तु में द्रव्य को मुख्यपने अनुभव करावे 
भ्र्थात्‌ द्रव्य को मुख्यपने जनावे - ज्ञात करावे, वह द्रव्याथिकनय है (यहाँ 
अनुभव का श्रर्थ सम्बग्दशन नहीं है । विकल्पपूर्वक जानने के अर्थ में अनु भव 
शब्द है।) और पर्याय का मुख्यपने अनुभव करावे, वह पर्यायाथिकनय है। _ 


जहाँ भ्तार्थ के अनुभव को सम्यर्दर्शन कहा - वहाँ जो भरूतार्थ को 
मुख्य कहा, वह तो किसी भी प्रकार से कभी भी गौण नहीं होता है । 
भूतार्थ जो त्रिकाली एकरूप ज्ञायकभाव, जिसके आश्रय से सम्बन्दर्शन होता 
है, वह तो मुख्य ही है, हमेशा मुख्य है । जानने में मुख्य-गौरापना होता है - 
यह दूसरी वात है। वहाँ पर्याय भी मुख्यपने आती है, परन्तु अनुभव में 
(अनुभव के विषय में) पर्याय कभी मुख्य नहीं हो सकती । पुण्य-पाप के 
विकल्पों से रहित, एकसमय कोी पर्याय से पृथक जो भूतार्थे त्रिकाली वस्तु 
है, वह नित्यसत्य है; और जो पर्याय गौरा करके असत्य कहां 
है, अनुभव में पर्याय कभी मुख्य नहीं होती । किन्तु यहाँ जो दोनों को मुख्य 
कहा है, वह >ो जानने की अपेक्षा कहा है । 


वे दोनों तय द्रव्य और पर्याय को पर्याय से (भेद से, क्रम से) अनु 
« भव करें अर्थात्‌ द्रव्य और पर्याय को भेद से, क्रम से जानें तो यह भूतार्थ 
है । पर्याय के लक्ष्य से ये दोनों ही भूतार्थ हैं। झ्नागे कहा है कि भूतार्थ एक 
है। यहाँ दोनों को भूतार्थ कहा है ऐसा क्‍यों है ? दो हैं- भरत: इस रीठि 
से दोनों का ज्ञान कराते हैं। उन दोनों की अपेक्षा से दोपने का जान और 
दोपना सत्‌ है, किन्तु ये आश्रय करने लायक नहीं हैं । 


११वीं गाथा में ऐसा कहा है कि भृतार्थ है, वह शुद्धनय है और 
पर्याय है, वह अभूतार्थ है । पर्याय जो असत्य है, वह किसी भी काल में 
सत्य नहीं होती । परन्तु पर्याय पर्याय-तरीके सत्य है, त्रिकाली की अपेक्षा से 
असत्य है। एक श्रपेक्षा से त्रिकाल आत्मा को भूतार्थ कहा तथा दूसरी 
अपेक्षा से द्रव्य और पर्याय - दोनों को भेद से, क्रम से जानना - यह भृतार्थ 
है, इसप्रकार कह्म । यहाँ अपेक्षा अच्छी तरह समझना चाहिए। जब 
द्रव्य को मुख्य करके द्रव्य जानने में आता है, तब पर्याव गौरा रहती है । 
जव पर्याय को मुख्य करके पर्याय जानी जाती है, तब द्रव्य गौर हो जाता 
है। ये दोनों नयपक्ष हैं, भेदरूप विकल्प हैं । 'ये हैं - इस अपेक्षा से दोनों 
भूतार्थ हैं। आश्रय करने योग्य भूतार्थ की बात यहाँ नहीं है । यहाँ तो 
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्रव्याथिक और पर्यायाथिक - ये दो नय हैं - मात्र इतना दिखाना हैं, अतः 
भूतार्थ कहा है; पर जिसके आ्राश्नय सम्पग्द्शन होता है - ऐसे भूताथं ये 
नहीं हैं । भ्रहो ! दिगम्बर संतों ने गजब काम किया है । 

अब कहते हैं - द्रव्य और पर्याय इन दोनों से आलिगन नहीं करता 
हुआ अर्थात्‌ द्रव्याथिकनय से द्रव्य को मुख्य करके जानना तथा पर्यायाथिक- 
नय से पर्याय को मुख्य करके जानना - ऐसे दोनों भेदपक्षों को स्पशे नहीं 
करते हुए या दोनों प्रवार के विकल्पों से रहित शुद्ध वस्तु मात्र त्रिकाली, 
ही अं क चेतन्यभाव को श्रनुभव करते हुए दोनों नयों के भेद असत्यार्थ 

/ भी है | 

'घड़ीक में साँचा व घड़ीक में भूठा ?' यह क्‍या? भाई ! जो 
अपेक्षा हो, उसे वरावर समभना चाहिए । क्‍या व्यवहार व्यवहार की 
अपेक्षा से नहीं है ? क्या पर्याय पर्याव की अपेक्षा भी नहीं है ? यदि पर्याय 
सर्वेथा न हो तो फिर द्रव्य अकेला रह जायगा और एकांत हो जायगा। 
अत: पर्याय पर्यायपने है, वह शुद्धजीववस्तु में नहीं है। ऐसी शुद्धजीववस्तु 
का अनुभव तो पर्याय में ही होता है । पर्याय वस्तु से भिन्न रहकर सम्पूर्रो 
वस्तु को जान लेती है। पर्याय द्रव्य में - शुद्धजीववस्तु में नहीं है, किन्तु 
पर्याय में पूरा द्रव्य ज्ञात हो जाता है| 

द्रव्य जो वस्तुमात्र अखण्ड है, वह त्रिकाली सत्‌ है; किन्तु इस सत्‌ 
को जानने वाली तो पर्याय है न ? वेदान्त ऐसा कहता है कि आत्मा 
कूटस्थ है, तो इस कूटस्थ को जाना किसने ? क्‍या कूटस्थ कूटस्थ को 
जानता है ? अरे भाई ! अ्नित्यपर्याय नित्यद्रव्य को जानती है और वह 
एर्याय द्रव्य को स्पर्श किये बिना ही नित्य को जानती है। ऐसी बात है, 
भाई ! एक वात बदले तो सम्पूर्ण बात बदल जाती है। वेदान्त एक 
कूटस्थ द्रव्य ही कहता है; पर एक कूटस्थ द्रव्य ही है, ऐसा निर्णय किसने 
किया ? पर्याय ने । तो पर्याय है कि नहीं ? पर्याय है; किन्तु वह पर्याय 
आश्रय करने लायक नहीं है । श्राश्रय करनेवाली तो पर्याय ही है । 

यहाँ कहते हैं कि - चैतन्यमात्र, एकरूप स्वभाव का श्रनुभव करने 
पर यानी चेतन्यमात्र वस्तु का पर्याय में वेदन करने पर अर्थात्‌ आनंद का 
वेदन पर्याय में आने पर ये प्रत्यक्ष-परोक्ष प्रमाण और नयों के विकल्प - 
सव भूठे हैं। (पीछे नयों के भेद की चर्चा में जो 'अनुभव” शब्द था, उसमें 
तो जानने की अपेक्षा थी) भेद से देखने पर ये सत्य हैं, किन्तु अभेद में भेद 
दिखाई नहीं देता, इससे वह अ्रसत्याथें है। अभेद में भेद दीखे तो अभेद 
नहीं रहे । भेद के लक्ष्य से ही भेद दीखता है। 
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पहले प्रमाण की बात की, पीछे तयों की.। अ्रव निक्षेप संबंधी बात 
कहते हैं । निक्षेप के चार भेद हैं - नाम, स्थापना, द्रव्य व भाव । 


वस्तु में गुण॒धघर्म की अ्रपेक्षा रखे बिना नाममात्र कथन के व्यवहार 
-को नामनिक्षेप कहते हैं । जैसे - किसी भी व्यक्ति का नाम महावीर रखा 
गया, उसमें महावीर का एक भी गुण नहीं, यह नामनिक्षेप है। 'यह वह 
है'- ऐसा अन्य वस्तु का अन्य वस्तु में प्रतिनिधित्व स्थापित करना, 
प्रतिमारूप स्थापना करना, यह स्थापनानिक्षेप है। अतीत या अनागत 
पर्याय से वस्तु को वत्तेमान पर्याय में कहना द्रव्यनिक्षेप है - जैसे भविष्य में 
तीर्थंकर होनेवाले जीव को वत्तंमान में तीर्थंकर कहना; चौबीस तीर्थंकर 
हो गये, जो श्रब तो सिद्धावस्था में हैं, उन्हें तीर्थकर कहना, यह सब द्रव्य- 
निक्षेप से कथन है। वर्तमान पर्याय से वस्तु को वत्तेमान में कहना भाव- 
निक्षैप पण जैसे पूजा करते समय पूजा करनेवाले को पुजारी कहना । 


इन चारों ही निक्षेपों को अपने-अपने लक्षराभेद से अ्रनुभव (ज्ञान) 
करना भतार्थ है। ज्ञान की अपेक्षा से इन चारों प्रकार ज्ञान करना बराबर 
है, परन्तु वस्तुस्थिति से नहीं । 


नाम, स्थापना, द्रव्य, और भाव - इन चार लक्षणों से रहित एक 
श्रपना चेतन्यलक्षणरूप जीवस्वभाव का अनुभव करने पर ये चारों ही 
अ्रभृतार्थ हैं, असत्याथ हैं। नाम, स्थापना आदि ये तो ज्ञेय के भेद हैं। ज्ञान 
की पर्याय में ज्ञेगय के भेद ज्ञात होना - यह विकल्प है, राग है। पर्याय में 
चार निक्षेपों को जानने की श्रपेक्षा से ये चार हैं, किन्तु चेतन्यलक्षणुरूप 
' निज एकरूप ज्ञायकभाव का अनुभव करने पर चारों ही भूठे हैं । 
इसप्रकार भृतार्थे - सत्याथे दृष्टि से देखें तो प्रमाण, नय, निष्षैप में 
एक जीव ही प्रकाशमान है। त्रिकाली एकरूप ज्ञायकर्भांव ही आत्मा है। 
ऐसे आत्मा की दृष्टि व अनुभव करना ही सम्यग्दर्शन है और यहाँ से ही 
धर्म की शुरुआत होती है । शा 
गाथा १३ की कलश ८ के बाद की टीका के भावार्थ पर प्रवचन 
पत्यक्ष व परोक्ष प्रमाण, द्रव्याथिक व पर्यायाथिक नय तथा नाम, 
स्थापना, द्वव्य और भाव निशक्षैप -इन तीनों का विस्तार से कथन तदु- 
विषयक ्रन्य ग्रन्थों से जान लेना चाहिए; क्‍योंकि इनसे द्वव्य-पर्यायरूप 
वस्तु की सिद्धि होती है। द्रव्य यानी वस्तु और पर्याय यानी श्रदस्था 
(हालत) । आाद्ि-अंतरहित त्रिकालीधक्र्‌व अ्रविनाशी चीज आत्मवस्तु को 
द्रव्य कहते हैं। इसकी बदलती दशा -मति, श्रुत श्रादि को पर्याय कहते 


भ्थ 
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हैं। ऐसी द्रव्य-पर्यायस्वरूप वस्तु है। वेदान्ती अकेले द्रव्य को कूटस्थ ही 
मानते हैं, बौद्ध पर्याय को ही मानते हैं; सर्वज्ञ ने द्रव्य-पर्यायस्वरूप वस्तु 
को जाना ० और ऐसी ही कही है । ऐसी द्रव्य-पर्यायस्वरूप वस्तु को प्रथम 
अवस्था में सिद्ध करने के लिए ये प्रमाण, नय, निक्षैप श्रावश्यक है, इनसे 
वस्तु की सिद्धि होती है। यह सम्यग्ज्ञान की वात नहीं है । (इनके जानने 
से सम्यग्ज्ञान होता है, ऐसा नहीं है) बस इतना है कि ये ज्ञान के विशेष 
भेद हैं, साधक अवस्था में ये सत्यार्थ ही हैं। त्रिकाली ज्ञायकभाव - द्रव्य 
है, एकसमय की पर्याय - भेद है, इसप्रकार साधना - यह व्यवहार से सत्यार्थ 
है, क्योंकि ज्ञान के ये विशेष हैं, इनके विना वस्तु साधने में: झावे तो 
विपरीतता हो जाती है। इनसे वस्तु की यथार्थ सिद्धि होती है । 


अब कहते हैं - अवस्था अ्रनुसार व्यवहार के श्रभाव की भी रीति है । 
प्रथम अवस्था में प्रमाण, नय, निक्षैप से यथार्थवस्तु को जानकर ज्ञान- 
श्रद्धान की सिद्धि करना। प्रथम प्रमाण, नय, निक्षेप द्वारा वस्तु को 
साधकर यथार्थ निर्णय करना कि वस्तु आत्मा त्रिकाल, एकरूप, अखंड, 
ज्ञानधन, चैतन्यस्वरूप है। इनका ज्ञान-श्रद्धान करना व्यवहार की बात है। 


ज्ञान-श्रद्धान की सिद्धि होने के बाद चैतन्यमूर्ति भगवान ज्ञायकदेव - 
जो चैतन्य के नूर के तेज का पूर है - ऐसे श्रात्मा का ज्ञान करना | यहाँ 
ज्ञान की पर्याय में पूरा शुद्धवस्तु का ज्ञान होना - इसको ज्ञान करना कहा. 
है। पर्याय में त्रिकाली आत्मा का ज्ञान होना, इसे आ्रात्मज्ञान - सम्यरज्ञान 
कहते हैं। पहले प्रमाण, नय, निक्षेप से वस्तु को जानकर ज्ञान-श्रद्धान 
करना - ऐसा कहा था । यह तो व्यवहार से मन द्वारा विकल्प में निर्णय 
करने की वात थी | यहाँ तो वस्तुतत्त्व के अन्तर-प्रनुभवपूर्वेक सम्यग्दशेन- 
ज्ञान की बात की है । 


शरीर, मन, वाणी, ये तो मिट्टी-जड़-धूल हैं। ये कोई आत्मा नहीं 
हैं। अन्दर ज्ञानावरणी, दर्शनावरणी झादिकर्म हैं, वे भी जड़-धूल है, तथा 
दया, दान, पूजा, भक्ति वगरह के जो शुभभाव होते हैं, वे पुण्य-राग है; तथा 
* हिंसा, भूठ, चोरी, भोग, विषय-वासना, ये पाप-राग है। इस पृण्य-पाप के 
राग से भिन्न अन्दर जो त्रिकालपघ्नू व आत्मवस्तु चेतन्यरूप है, इसे वत्तेमान 
ज्ञान की पर्याय में लक्ष्य में लेना - इसे ज्ञान (सम्यग्श्ञान) कहा जाता है । 


नियमसार की गाथा तीन में आता है कि - परद्वव्य का अवलम्बन 
लिये बिना सम्पूर्णाॉख्प से श्रंत्मूंख योगशक्ति में से उपादेय निजपरमतत्त्व 
का परिज्ञान ज्ञान है ।' परिज्ञान कहने से समस्त प्रकार से ज्ञान होना - जैसा 
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आत्मा पूर्ण - परिपूर्ण है ऐसा ज्ञान होता - इसका नाम सम्यस्ज्ञान है; शास्त्र- 
ज्ञान कोई ज्ञान नहीं है । 

ज्ञान-श्रद्धान की सिद्धि होने के वाद श्रद्धान के लिए प्रमाणादि की 
कोई आवश्यकता नहीं है। पीछे प्रमाण, नय, निश्लेप से वस्तुस्वरूप सिद्ध 
करना शेष नहीं रहता | श्रनुभव में श्रा गया कि आत्मा पूर्णानंदस्वरूप है, 
अर्थात्‌ इसका सम्यंग्ज्ञान और प्रतीति हो गई। श्रब इसे पूर्णेस्वरूप में 
स्थिरता करना ही शेष है । 

परन्तु इसका दूसरी अवस्था में प्रमाणादि के आलम्बन से विशेष 
ज्ञान होता है श्र राग-द्वेष-मोहकर्म का सर्वेथा भ्रभावरूप यथारुपातचारित्र 
प्रगट होता है। श्रर्थात्‌ ज्ञान-श्रद्धान की सिद्धि होने के पश्चात्‌ जबतक पूर्ण 
चारित्र प्रगट नहीं होता तवतक नय, निक्षेप से जानना होता है। नय, 
निक्षेप से चारित्र के स्वरूप का ज्ञान होना - वह व्यवहारचारित्र है। और 
अन्दर ज्ञानस्वरूप में श्रतीन्द्रिय आनंदरूप॑ स्थिरता हुई - यह निश्चयचारित्र 
है। देह की क्रिया तो जड़पुद्गल की क्रिया है, यह कोई चारित्र नहीं है । 
अन्दर अ्रहिसा, सत्य, अ्चौय्यं, ब्रह्मचर्य श्र अ्रपरिग्रह - ये पाँच महान्नत 
के विकल्प उठना - यह भी रागभाव है। इनसे रहिंत परिपूर्ण आनंदमूर्ति 
भगवान श्रात्मा में निविकल्प स्थिरता हुई, वह चारित्र है। इसप्रकार नय, 
निक्षेप से चारित्र का स्वरूप जानकर आनंद का नाथ परिपूर्ण भगवान 
श्रात्मा जो ज्ञान-श्रद्धान में लिया है - उसमें रमता, स्थिर होना निश्चय- 
चारित्र है। त्रिकाली में लीन होना कहा, कित्तु ज्ञान-श्रद्धान में लोन 
होना - ऐसा नहीं कहा; क्योंकि यह तो पर्याय है। त्रिकाली भगवान 
आत्मा में परिपूर्ण लीनता करने से राग-द्वेष-मोह का स्वेथा श्रभाव होता 
है श्नौर यथाख्यातचारित्र प्रगट होता है। जैसी स्त्रूपस्थिति है, वैसी पर्याय 
में प्रगट होती है, उससे केवलज्ञान प्रगट होता है। केवलज्ञान होने के 
बाद प्रमाण आदि का आलम्बन नहीं रहता। इसके बाद सिद्धावस्था 
प्रगट हो जाती है। वहाँ भी कोई झ्रालम्बन नहीं है। इसप्रकार सिद्ध 
अवस्था में प्रमाण, नय, निषक्षैप का भ्रभाव है । 

इस भ्र॒थ का कलशरूप श्लोक कहते हैं :- 

(मालिनी ) 


उदयति न नयश्रीरस्तमेति प्रमारां 
क्वचिदपि च न विद्यो.याति निशक्षेपचक्रम । 
किसपरमभिदण्सो धाम्नि सर्वेकषे४स्सि- 
चसनुभवमुपयाते भाति न द्वेतसेव ॥६॥। 
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श्लोकार्थ :-आचायें शुद्धनथ का अनुभव करके कहते हैं कि - 
[ भ्रस्मिन्‌ सर्व ड्भाषे धाम्ति श्रनुभवस्‌ उपयाते] इन समस्त भेदों को गौण' 
करनेवाला जो शुद्धनय का विषयशूत चेतन्य-चमत्कारमात्र तेज:पुञ्ज 
आत्मा है, उसका अनुभव होनेपर [ नयश्री: न उदयति] नयों की लक्ष्मी 
उदित नहीं होती, [प्रमाण श्रस्तम्‌ एति| प्रमाण अस्त हो जाता है 
[श्रपि च] और [ निक्षेपचक्रम्‌ क्वचित्‌ याति, न विद्य: | निक्षेपों का समुह 
कहाँ चला जाता है सो हम नहीं जानते । [ किस अपरम्‌ अभिदण्मः ] इससे 
अधिक क्या कहें ? [हंतम्‌ एवं न भाति] ढ्त ही प्रतिभासित नहीं होता। 

भावाय :- भेद को अत्यन्त गौण करके कहा है कि - प्रमाण, 
नयादि भेद की तो वात ही क्या ? शुद्ध अनुभव के होनेपर हेत ही भासित 
नहीं होता, एकाकार चिन्मात्र हो दिखाई देता है । 

यहाँ विज्ञानाह्वेतवादी तथा वेदान्ती कहते हैं कि - अन्त में परमाथ- 
रूप तो शअ्रद्वेत का ही अनुभव हुआ; यही हमारा मत है, इसमें आपने 
विशेष क्या कहा ? इसका उत्तर :-तुम्हारे मत में स्वेधा अद्वेत माना 
जाता है। यदि संबंथा अद्वेत माना जाये तो वाह्मवस्तु का अभाव ही हो 
जाये, और ऐसा अभाव तो प्रत्यक्ष विरुद्ध है । हमारे मत में नयविवक्षा है 
जो कि वाह्मवस्तु का लोप नहीं करती । जब शुद्ध श्रनुभव से विकल्प मिट 
जाता है तब आत्मा परमानन्द को प्राप्त होता है, इसलिए अनुभव कराने 
के लिए यह कहा है कि - शुद्ध अनुभव में ढुत भासित नहीं होता । यदि 
बाह्मवस्तु को लीप किया जाये तो आत्मा का भी लोप हो जायेगा और 
शुन्पवाद का प्रसज्भ आ्रायेगा। इसलिए जैसा तुम कहते हो उसप्रकार से 
वस्तुस्वरूप की सिद्धि नहीं हो सकती और वस्तुस्वरूप की यथार्थ श्रद्धा के 
बिना जो शुद्ध अनुभव किया जाता है वह भी मिथ्यारूप है; घून्य का प्रस्ज 
होने से तुम्हारा अनुभव भी आकाश-कुसुम के अनुभव के समान है । 


कलश € पर प्रवचन 

आचार्य शुद्धनय का अनुभव करके अर्थात्‌ पूर्रानिंदस्वरूप भगवात 
आत्मा का श्रद्धान, ज्ञान और लीनता करके कहते हैं कि अस्मिन्‌ सर्वड्ूूषे 
घाम्नि अनुभवम्‌ उपयाते इन सब भेदों को गौर करनेवाले शुद्धनय के 
विपयभूत चैत्तन्यचमत्कारमात्र तैज:पुल्ज आत्मा के अनुभव होने पर 
'यश्री: न उदयति' नयों की लक्ष्मी उदित नहीं होती । 

शुद्धनयरूप ज्ञान की पर्याय का विषय त्रिकाली वस्तु शुद्ध चेतच्य- 
चमत्कारमात्र तेज:पुझुज है । भगवान आत्मा तीनकाल व तीनलोक को 
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जानने की शक्ति से परिपूर्ण चैतन्यचमत्कार प्रकाशमान ज्ञानज्योतिस्वरूप 
वस्तु है। शुद्धनय सर्वभेदों को - नवतत्त्व के भेदों को गौर करके अर्थात्‌ 
अजीव-जड़ का लक्ष्य छोड़कर तथा संवर, निजेरा, मोक्ष जो (ध्रूव की 
अपेक्षा) वहिःतत्त्व हैं, उनका भी लक्ष्य छोड़कर एक त्रिकाली शुद्ध चैतन्य- 
चमत्कारमात्र आत्मवस्तु को देखता है। श्रज्ञानी को दया, दानादि के राग 
की श्राड़ में तथा नवतत्त्व के भेदों के राग की आड़ में चैतन्यचमत्का रमात्र 
आत्मा दिखाई नहीं देता । परन्तु शुद्धनय सर्वेभेदों को गौर करके अनंत- 
शक्तिसम्पन्न त्रिकाली शुद्ध जीववस्तु को देखता है, अनुभव करता है। 
उसका अनुभव होनेपर, उसके अनुसरण करने से हुए वेदन में, नयों की 
लक्ष्मी उदित नहीं होती | 

उसका अनुभव होनेपर कहकर किसके अ्रनुभवों की बात कर रहे 
हैं आप ? शुद्धनय के विषयभूत, ध्यान के ध्येयभूत चेतन्यचमत्कारमात्र 
ध्रववस्तु की यह वात है। अहा हा””“” ध्यान के ध्येयरूप आनन्दकंद 
चेतन्यचमत्काररूप पूर्ण आत्मा का अनुभव होनेपर नयों की लक्ष्मी उदित 
नहीं होती । अर्थात्‌ यह द्रव्याधिकनय से द्वव्य है और - पर्यायाथिकनय से 
पर्याय है, ऐसे नय के विकल्प उत्पन्न नहीं होते । 

कोई कह सकता है, यह किस जात का धर्म है ? यह कंसा जेनघर्म 
है? क्‍या सर्व परमेश्वर ने ऐसा धर्म कहा होगा ? श्रवतक तो ऐसा 
समभते थे कि ब्रह्मचर्य पालना, हरी सब्जी न खाना, जमीकंद न खाना, दया 
पालना आदि धर्म है । 


भाई ! पर का ग्रहरा-त्याग आत्मा में नहीं है। पर का त्याग किया- 
ऐसा मानना मिथ्यात्व है। मैंने सब छोड़ दिया, ऐसा अश्रभिमान (मान्यता ) - 
यह भी मिथ्यात्व है । क्योंकि परवस्तु को आत्मा ने ग्रहरा ही नहीं किया तो 
छोड़े कहाँ से ? परवस्तु-शरीर, मन, वाणी, स्त्री, पुत्र, सम्पत्ति, देश आदि 
का ग्रहण किया हो तो त्याग हो, किन्तु इनका ग्रहण किया ही नहीं तो 
किसको छोड़े ? हाँ, पर्याय में विकार को श्ज्ञानभाव से ग्रहण किया है, 
इसका त्याग भी कथनमात्र है। राग के त्याग का कर्त्ता कहना व्यवहार - 
कथनमात्र है। परमार्थ से राग का कर्त्ता आत्मा नहीं हैं। समयसार गाथा 
३४ में आता है कि परमार्थ से परभाव के त्याग का कर्ता ग्रात्मा नहीं है । 
आत्मा तो चेतस्यचमत्कारमात्र तेज:पुञुज है। उसमें राग है व उसको 
छोड़ना है - ऐसा है ही नहीं । राग परवस्तु है, इसकारण राग का छोड़ना 
भी नहीं है । विषय बहुत सूक्ष्म पड़ता हैं, अत: लोग कह देते हैं कि ये तो 
निश्चय की बातें हैं । किन्तु यह तो भगवान का कहा हुआ वस्तुस्वरूप है । 
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की भगवान की वाणी सुनने को एक भवावतारी इन्द्र आते हैं। सौधमे 
स्वगें में बत्तीस लाख विमान हैं। एक-एक विमान में असंख्य देव हैं। 
उनका स्वामी शक्रेन्द्र एक सवावतारी होता है। वह एक भव घारणकर 
मोक्ष जायगा। और उसकी हजारों इन्द्राणियों में प्रमुख इच्द्राणी 
(पट्टरानी) भी एक भवावतारी होती है। वह वहाँ से निकलकर मनृष्य 
होकर मोक्ष जायगी । अहा हा""““? वे जब समवशरण में दिव्यध्वनि 
सुनते होंगे, गण॒धर-मुनिवर सुनते होंगे, वह दिव्यध्वनि - जिनवाणी कैसी 
होती होगी ? 'दया पाल़ो' -ऐसी बात तो श्रपढ़-अजान कुम्हार भी कहता 
है| यहाँ तो परमेश्वर की वाणी के अनुसार कहते हैं कि पर की दया तो 
आ्रात्मा पाल ही नहीं सकता, परन्तु पर की दया का जो विकल्प उठता है, 
वह राग है। राग आत्मा की हिंसा है तथा पर की दया मैं पाल सकता हेँ- 
ऐसी मान्यता मिथ्यात्व है । 
ऐसा मांग है भगवन्‌ ! सभी आत्माएँ स्वभाव से भगवान हैं। ऐसे 
भगवान आत्मा का अनुभव होने पर अनेक प्रकार के नय-विकल्प नहीं 
उठते हैं। तथा 'प्रमाणं अस्तम्‌ एति' प्रमाण भ्रस्त हो जाता है । केवल- 
ज्ञान प्रत्यक्ष व मति, श्रुतज्ञान परोक्ष हैं- ऐसा विकल्प अस्त हो जाता है। 
अपि च' और “निश्षेपचक्रम्‌ क्वचित्‌ याति, न विद्य:' निक्षेपों का समूह 
कहाँ चला जाता है, यह हम नहीं जानते । झात्मानुमव में नाम, स्थापनादि 
निक्षेपों के विकल्प नष्ट हो जाते हैं। 'किम्‌ अपरम्‌ भ्रभिदष्म:' इससे 
अधिक क्या कहें ? 'देतम्‌ एव न भाति' द्वेतपना ही भासित नहीं होता । 
गुण-गुणी का भेद तो दूर रहो, किन्तु इस अनुभव की पर्याय और जिसका 
अनुभव करे - जाने, वह त्रिकाली शुद्ध आत्मा -यह दोपना भी भासित 
नहीं होता । अनुभव में एकपने जिसवस्तु का अनुभव है, वही भासती है । 
बहुत सूक्ष्म बात है भाई ! (उपयोग सूक्ष्म करे तो समझे, ऐसी वात है।) 
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भेद को अत्यन्त गौरा करके कहा है कि प्रमाण-तयादि भेद को त्तो 
बात ही क्‍या ? भेद को गौण करना अर्थात्‌ यह पर्याय है, यह द्रव्य है, 
इस भेद का लक्ष्य भी छोड़ देता । पर्याय का अभाव करके लक्ष्य छोडने 
की बात नहीं है; किन्तु पर्याय को गौर वरके, पेटे में रखकर, मात्र उसका 
लक्ष्य छोड़ देने की बात है। 

भगवान आत्मा नित्य, ध्ूव, झ्रादि-अ्रन्तरहित, परमपारिणामिक 
भावरूप, अखंड, अभेद वस्तु है, तिकालशुद्ध है। इसे वत्तेमान अवस्था से 
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देखें तो पर्याय है। (पर्याय, दशा, श्रंश, हालत, अवस्था सब एकार्थवाचक 
हैं।) परन्तु शुद्ध चेतन्यघन शाश्वत एक ज्ञायकभाव की दृष्टि होनेपर पर्याय 
का भेद गौरा हो जाता है। द्रव्य को विषय तो पर्याय करती है, परन्तु उसमें 
पर्यायभेद गौण हो जाता है। वत्तेंमान पर्याय त्रिकाली में दुष्टि करके 
भुके, वहाँ अभेद एकरूप आत्मा का अनुभव होता है, वह सम्यर्दर्णन है। 


भाई! तुझे सम्यग्द्शन प्रगट करना हो तो पर्यायमात्र को गौण 
करके, असत्यार्थ करो । नियमसार गाथा ४० में निर्मल पर्याय को परद्वव्य 
कहा है, गौस करके असत्यार्थ कहा है; क्योंकि जिसप्रकार परद्रव्य में से 
नई पर्याय नहीं आती; उसीप्रकार पर्याय में से नई पर्याय नहीं आती । 
यहाँ कहते हैं - शुद्ध ज्ञानानंदस्वभावी आत्मा का अनुभव होने पर हेतपना 
प्रतिभासित नहीं होता; प्रमाण, नय, निक्षेप की तोवात ही क्‍या? 
एकाकार चिन्मात्र ही दिखाई देता है । 


इसके समझे विना व्रत, तप और भक्ति आदि सव विना दूल्हे की 
वरात जैसे हैं। आत्मा वर जो मुख्यवस्तु है, उसे छोड़कर लोग क्रिया- 
कांड में भटक गये हैं । यह क्रियाकांड वाहर विशेष दिखाई देता है। इससे 
प्रशंसा मिल जाती है, महिमा हो जाती है । किन्तु प्रभु! एकवार 'सत्य 
क्या है! - यह सुन तो सही । यह वीतराग का मार्ग जगत की मान्यताओं से 
जुदा अलौकिक ही है । किसी के साथ इसकी तुलना नहीं हो सकती | सर्वज्ञ 
'भगवान ऐसा फरमाते हैं कि इस अ्रखंड झ्रानंदस्वरूप, चेतन्यघन वस्तु में 
द्रव्यकर्म व राग तो है ही नहीं, किन्तु जो वत्तंमान पर्याय वस्तु का अनुभव 
करती है, वह पर्याय वस्तु - द्रव्य में नहीं है । पर्याय में त्रिकाली का अनु भव 
होता है, तो भी पर्याय में द्रव्य नहीं आता, किन्तु त्रिकाली द्रव्य का ज्ञान 
आ्राता है। ऐसी अपूर्व वात है, भाई ! ऐसी एकरूप चेतन्यवस्तु का अनुभव 
होने पर कोई भी भेद ज्ञात नहीं होते, एकाकार चिन्मात्र ही दिखाई देता 
है | इसे सम्यग्दर्शन और धर्म कहते हैं । 


यहाँ विज्ञानाह्तवादी तथा वेदान्ती कहते हैं कि - अंत में तो परमार्थ- 
रूप अद्वेत का ही अनुभव हुआ । हम तो अद्वेत कहते ही हैं, तुम्हारे मत में 
भी अद्वेत आया । आप कहते है न कि 'अनुभव में द्वेत ही भासित नहीं 
होता ।- हूैत कहीं है ही नहीं, यही तो हमारा मत है। वेदान्त के 
मतानुसार - एक ही आत्मा सर्वव्यापक है। विज्ञानाइतवादी भी ऐसा ही 
कहते हैं। इसप्रकार शज्ञानी प्रश्न करते हैं कि नय, निश्नैष की बहुत लम्बी- 
लम्बी वातें करके तुमने विशेष क्‍या कहा ? 


उत्तर :-आपके मत में: स्वथा अद्वेत अर्थात्‌ दो नहीं, मात्र एक ही 
माना गया है। सर्वेथा अद्वेत माना जाय तो वाह्मवस्तु का भ्रभाव ही हो 
जायगा । आत्मा जो राग आदि परज्ञेयों को जानता है, उन सब चीजों का 
अभाव हो जायगा। किन्तु ऐसा अ्रभाव तो प्रत्यक्ष विरुद्ध है। हमारे मत 
में नय-विवक्षा है, अपेक्षा से कथन है । वह वाह्मवस्तु का लोप नहीं करती । 
वाह्मयवस्तु, वाह्यवस्तु में तो है; वह आत्मा में नहीं है। राग रागपने है, - 
पर्याय भी पर्यायरूप से है। वाह्मयवस्तु कहीं अ्रभावरूप नहीं है । हमारे यहाँ 
तो नय-विवक्षा है। निश्चयनय के विषय का अ्रनुभव होने पर ह्वैत दिखाई 
नहीं देता - ऐसा है। ऐसा कहने से वाह्मवस्तु राग, पर्याय आदि हैं ही 
नहीं - ऐसा नहीं है | शुद्धदरव्य अनुभव में आने पर विकल्प मिट जाते हैं - 
इतना ही प्रयोजन है । पूर्णानन्‍द का नाथ जो शुद्धन्लायकभाव, उसकी ओर 
के भुकाव से जब अनुभव होता है, तव भेद का विकल्त मिट जाता है। 
भेदरूप वस्तु जगत में है ही नहीं - ऐसा नहीं है । 

वेदान्त एक सर्वेग्यापक ही कहता है, किन्तु ऐसा नहीं है । संख्या 
में अनंत आत्माएँ हैं। एक-एक आत्मा (असंख्यातप्रदेशी) शरीरप्रमाण 
है। आत्मा (क्षेत्र से) स्वव्यापक नहीं है। एक आ्रात्मा में श्रनंत गुणा हैं; 
झौर इन अनंत गुणों में एकसमय में अनंत पर्यायें होतो हैं। इन सबकी 
सत्ता (अस्तित्व) रखते हुए अभेद के अनुभव में इनका (परसत्ता व भेदों 
का) विकल्प मिट जाता है - ऐसी वात है; वस्तु ही मिट जाती हो -ऐसी 
बात नहीं है । 

अरे रे““! जैनदर्शन क्या है ? इसे यथार्थ समभे बिना जैन 
होने पर भी कुछ लोगों को वेदान्त.की ही श्रद्धा रहती है । जेनदर्शेन में तो 
परमानंदस्वरूप, अ्रतीन्द्रिय श्रानंद का धाम, शुद्धचेतनामात्र वस्तु जो है, 
उसमें एकाग्र होनेपर भेद का विकल्प मिट जाता है और प्रगटठ परमानंद 
की प्राप्ति होती है, इसे अ्रद्देत कहा है । अद्वेत अर्थात्‌ सब एक हैं, ऐसा 
नहीं। इसप्रकार अनुभव करने के लिए ऐसा कहा कि 'शुद्धनय में दंत 
भसित नहीं होता ।” पं० जयचंदजो यहाँ स्पष्टीकरण करते हैं कि - जो _ 
वाह्मवस्तु का लोप करेंगे तो आत्मा का ही लोप हो जायगा । आत्मवस्तु 
दर्शन-ज्ञानस्वभाव है । उसकी एक-एक समय की पर्याय प्रगट होती है । 
आत्मा की ज्ञान की पर्याय में संपूर्ण लोकालोक को जानने की ताकत है । 
भ्रव कहते हैं कि-जो वाह्मयवस्तु - लोकालोक न हो तो उसको जानने- 
वाली ज्ञान की पर्याय भी न हो और जो पर्याय न हो तो जिसकी ये पर्यायें 
हैं वह अनंतपर्यायों का पिण्ड आत्मा ही न हो, उससे यह लोकालोक हो 
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मानने में नहीं भ्रायेगा तो स्वयं का ही लोप हो जायगा | इसप्रकार शृन्य- 
बाद का प्रसंग आ जायगा। आत्मा के श्रुतज्ञान की पर्याय में भी लोकालोक 
को जानने की ताकत है। जो लोकालोक को न मानें तो उसे जाननेवाली 
अपनी पर्याय को भी नहीं माना, ऐसी अनंतपर्यायों का आधार जो ज्ञान- 
गण वह भी नहीं माना तथा अ्रनंतगूण का पिण्ड जो श्रात्मा स्वयं है, उसे 
भी नहीं माना । इसतरह सर्वेशुन्यवाद का प्रसंग आ जायगा। इसलिए 
जो तुम कहते हो उसप्रकार से वस्तु की सिद्धि नहीं हो सकती । 


तुम, अद्वेत ही है, दूसरा कुछ है ही नहीं, ऐसा कहते हो | द्रव्य 
अकेला ही हो और पर्याय नहीं हो, तो द्रव्य है - इसका निर्णय करनेवाला 
कौन ? जो अनित्यपर्याय है वह नित्यवस्तु का निशय करती है। जो तुम 
अकेले नित्य को मानोगे तो उसे माननेवाली - निर्णय करनेवाली पर्याय 
का नाश हो जायगा । इस प्रसंग में नित्य का भी अभाव हो जायगा । 


इसतरह वस्तु द्रव्यपर्यायस्वरूप है, उसमें प्रूव नित्यानंदस्वरूप 
ज्ञायकभाव द्रव्य की दृष्टि करने पर अकेले अभेद का, निंविकल्प आनन्द का 
अनुभव होता है । ऐसे श्रभेद आत्मा का अ्रनुभव कोई विशेष ज्ञान हो तो 
ही होता हो, ऐसा नहीं है। नरक में पड़ा हुआ नारकी जीव, आ्ाठ वर्ष 
की बालिका तथा तियेज्च भो अ्रनुभवपूर्वक समकित प्राप्त करता है। ढाई 
द्वीप में जहाँ-जहाँ मनुष्य हैं वहाँ भी तिर्यञच हैं तथा ढाई द्वीप के बाहर 
असंख्य दीप-समुद्र में श्रसंख्य तियंज्च हैं, जो पंचम गुणस्थानवाले हैं। एक 
त्रिकाल ध्र्‌ व श्रात्मा की दृष्टि होना चाहिए 


अ्रनादि से जीव एकसमय की पर्याय में (भेद में) रमते हैं (इसे ही 
देखते हैं) । पर्याय के पीछे संपूर्णो भ्र्‌ बद्रव्य पड़ा है, इसे नहीं देखते । जैसे- 
सोने का कुण्डल, कड़ा, भ्रगूठी आदि पर्यायों के पीछे संपुर्णोद्रव्य पड़ा है कि 
नहीं ? इसी तरह एकसमय की प्रगट ज्ञान की जो पर्याय है, इस पर्याय के 
पीछे एकरूप परमार्त्मस्वरूप पूर्णो ज्ञायकदल पड़ा है । वह अ्रनंतगुरा मंडित 
है, किन्तु गुण-गुणी के भेद पर नजर करने से विकल्प - राग उठता है। 
औ राग उत्पन्न होता है, वंह दुख का कारण है, दुख ही है । इससे भेद को 
गौणा करके भगवान सव्वेज्ञदेव ने जेसा आत्मा देखा है, उस शुद्ध चेतन्यघन 
आानंददले में दृष्टि करना चाहिए । उससे सम्यग्दशनरूप धर्म होता है । 


वस्तु जेसी अ्रनतगुणरूप प्लौर एकसमय की पर्यायरूप है, जिसमें 
लोकालोक को जानने की शक्ति है, ऐसी वस्तुस्वरूप की यथार्थ श्रद्धा बिना 
अनुभव करने में आवे तो मिथ्यात्व है। वस्तुस्वरूप की यथार्थ श्रद्धा बिना 
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बहुत से वेदान्ती ऐसा कहते हैं कि - हम शुद्ध भ्रद्वेत का भ्रनुभव करते हैं, 
किन्तु यह अनुभव नहीं है । * 

भगवान ने अ्रनंत आत्मा, इनसे प्रनंतगुरो पुदूगल परमाणु, असरुष 
कालाणु, एक धर्मास्ति, एक अधर्मास्ति, एक आराकाश - ऐसे छह द्रव्य देखे 
हैं। तथा इन सभी द्रव्यों की जाननेवाली पर्याय भी है। इस पर्याय से भिन्न 
संपूर्ण श्रात्मदल पड़ा है। पर्याय से इस चैतन्यदल की दृष्टि करते पर 
विकल्प टूट जाता है, राग नहीं रहता । तब निविकल्प दशा में शुद्ध श्रद्वत 
का अनुभव होता है, शौर तब प्रगठ परम श्रानंद प्राप्त होता है। इसे 
सम्यग्दर्शन और सम्यरज्ञान कहा जाता है । 

में शुद्ध हूं, में शुद्ध हैं - ऐसा कहा करे, किन्तु शुद्ध वस्तु क्या है ? 
और कंसी है ? यह जाने बिना 'मैं शुद्ध हूँ - यह प्रनुभव सच्चा नहीं है। 
यह तो मिथ्यात्व है । सर्वंथा अद्वेतवादी को शून्य का प्रसंग होने से उल्टी 
श्रद्धा में जो राग का श्रनु भव हुआ, वह तो आकाश के फूल जैसा श्रनुभव 
हुआ (आकाश में जैसे फूल नहीं हैं, उसी तरह इसे झ्रात्मा का अनृभव 
नहीं है) । 

ज्ञान में प्रथम ऐसा निर्णय करे कि मैं तो अनंतगुरण का पिण्ड 
चेतन्यमात्र वस्तु हैँ । यह निर्णय करनेवाली तो पर्याय है, किन्तु वह पर्याय 
ऐसा जानती है कि मैंतो त्रिकाली ध्रूव हेँ। समयसार गाथा ३२० 
की जयसेनाचार्य की टीका में श्राता है कि पर्याय ऐसा निर्णय करती है कि 
श्रात्मद्रव्य सकल निरावरण, अखंड, एक, अभेद, प्रत्यक्ष प्रतिभासमय है । 
ऐसा अविनश्वर, नित्य प्र व, शुद्धपारिणामिक, प्रमभावलक्षण निजपर- 
मात्म द्रव्य मैं हूँ । पर्याय ऐसा जानती है कि मैं यह हूँ । मैं पर्याय हूँ ऐसा 
नहीं जानती । निर्णय कार्येपर्याय में होता है, श्रूव में नहीं। श्र्‌व तो 
त्रिकाल निरावरण कारणरूप है, उसे कारणपरमात्मा कहते हैं । 

भाई ! परमात्मस्वरूप भगवान आत्मा का मार्ग तो कोई झलौकिक 
है। वह वस्तुदृष्टि बिना श्रनंतकाल में भी प्राप्त नहीं हुआ । ग्यारह श्रंग 
का ज्ञान किया, नौ पूर्व की लब्धि प्रगट हुई और शुक्ल लेश्या-चमड़ी 
उतारकर नमक छिड़के तो भी आँख का कोना भी लाल न हो, ऐसा शुक्ल 
लेश्या का मंदकपायरूप परिणाम हुआ तथा उसके फल में स्वगें गया, 
किन्तु इससे जन्म-म रण नहीं मिठा । 

स्वर्ग का भव हो या नरक का - चारों ही गति दुर्गंति हैं; एक सिद्ध- 
पद सुगति है। भ्रतः भगवान आत्मा की यथार्थ दृष्टि करके सिद्धपद की 
साधना प्रगठ करना चाहिए। 
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आगे शुद्धनय का उदय होता है उसकी सूचनारूप श्लोक कहते हैं:- 
(उपजाति ) 


आात्सस्वभावं परभावभिन्न- 
मापुर्णामाद्य तविमुक्तमेकम्‌ । 
विलीनसंकल्प विकल्पजालं 
प्रकाशयन्‌ शुद्धनयो भ्युदेति ॥१ ०॥। 


इ्लोकार्थे :-- [शुद्धनयः श्रात्मस्वभावं प्रकाशयन्‌ श्रस्युदेति] शुद्धनय 
आत्मस्वभाव को प्रगठ करता हुआ उदयरूप होता है। वह आत्मस्वभाव 
को [परभावभिन्‍्तम्‌] परद्रव्य, परद्रव्य के भाव तथा परद्रव्य के निमित्त 
से होनेवाले अपने विभाव- ऐसे परभावों से भिन्न प्रगट करता हैं। और 
वह, [श्रापूर्णम्‌ | आत्मस्वभाव सम्पूर्रारूप से पूर्ण है- समस्त लोकालोक 
का ज्ञाता है - ऐसा प्रगट करता है; (क्योंकि ज्ञान में भेद कर्मंसंयोग से हैं 
शुद्धनय में कर्म गौरा हैं ।) और वह, [श्रादि-श्रन्त-विमुक्तम्‌] आत्मस्वभाव 
को आदि-अन्त से रहित प्रगट करता है (श्रर्थात्‌ किसी आदि से लेकर जो 
किसी से उत्पन्न नहीं किया गया, और कभी भी किसी से जिसका विनाश 
नहीं होता, ऐसे पारिणामिक भाव को प्रगट करता है |) और वह,[एकम्‌ ] 
आत्मस्वभाव को एक -सर्व भेदभावों से (द्वतभावों से) रहित एकाकार 
प्रगट करता है, और [ विलीनसंकल्प-विकल्प-जालं ] जिसमें समस्त संकल्प- 
विकल्प के समूह विलीन हो गये हैं, ऐसा प्रगट करता है | (द्रव्यकर्म, भाव- 
कर्म, नोकर्म आदि पुदुगलबद्नब्यों में अपनी कल्पना करना सो संकल्प है, और 
ज्ेयों के भेद से ज्ञान में भेद जात होना सो विकल्प है ।) ऐसा शुद्धनय 
प्रकाशरूप होता है ।१ ०।। 
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शुद्धनय आत्मा के स्वभाव को प्रगट करता हुआ उदित होता है । 
ज्ञान की जो पर्याय त्रिकाली श्रूव कों अपन विषय बनाये, उसे शुद्धनय 
कहते हैं। विषय और विषयी के भेद को हटाकर गाथा ११ में त्रिकाली 
श्रूव को ही शुद्धनय कहा है। एकसमय की पर्याय के अतिरिक्त संपूर्ण 
वस्तु जो सत्यार्थ, अनादि-अनंत शुद्ध अखंड द्रव्य है, वह शुद्धनय है, ऐसा 
कुन्दकुन्दाचायदेव कहते हैं। अध्यात्म में नय विषयी और इसका विषय 
द्रव्य, ऐसा भेद भी हटा दिया जाता है। त्रिकाली को सत्यार्थ कहकर 
पर्याय को गौण करके असत्यार्थ कहा । पर्याय और पर का लक्ष्य छड़ाने के 
लिए पर्याय हीते हुए भी इसे गौरा करके व्यवेहार कहा । परवस्त्‌ जो व्यवहार 
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है, यह 'स्व' की अपेक्षा से असत्‌ है। स्वद्गव्य की श्रपेक्षा से परवस्तु अद्वव्य 
है। इसीप्रकार त्रिकाली की अपेक्षा से पर्याय को गौण करके ्रसत्‌ कहा है। 


भाई ! यह तो केवलीपरमात्मा की कही हुई बात है। नियमसार 
गाधा ८ की टीका में कहा है कि - 'परमागम भव्यजीवों के कर्णोरूपी 
अंजुली से पीने योग्य अमृत है।' यह तो अ्रमृत का प्याला है। जिनका 
भाग्य हो, उन्हें ही सुनने को मिलता है । वत्तेमान में बहुत ही गड॒बड है । 
सत्य वात को निश्चयाभास कहते हैं; और कहते हैं कि ( सोनगढ़ वाले) 
व्यवहार को मानते नहीं हैं | परन्तु कौन कहता है कि व्यवहार नहीं है ? 
व्यवहार है, परद्वव्य है, राग है, पर्याय है; परन्तु सम्यग्दश्शन और ज्ञान की 
प्राप्ति कराने के प्रयोजन की सिद्धि के लिए त्रिकालीद्रव्य को सत्य कहा 
और पर्याय को गौणा करके व्यवहार कहकर असत्य कहा है । 


भगवान ! एकबार सुन तो सही; जो पर्याय को छूती नहीं, ऐसी 
तेरी परमात्मस्वरूप चीज अन्दर पडी है। प्रवचनसार गाथा १७२ के 
श्रलिगभरहरणा के १९वें वोल में कहा है कि- 'आात्मा पर्याय-विशेष से छूता 
नहीं - ऐसा शुद्ध द्रव्य है ।! तथा समयसार गाथा ४६ के अव्यक्त के पाँचवें 
बोल में श्राता है कि - व्यक्तपता और अव्यक्तपना एकमेक मिश्रितरूप से 
प्रतिभासित होने पर भी वह केवल व्यक्तता को ही स्पर्श नहीं करता, इस- 
लिए अव्यक्त है ।' यहां कहते हैं कि ऐसे आत्मा के शुद्धज्ञायकंभाव परम- 
पारिणामिकस्वभाव को प्रगट करता हुआ शुद्धनय उदित होता है । 


वह (शुद्धनय ) आत्मस्वभाव को 'परभावभिन्नम्‌' परद्रव्य, परद्रव्य 
के भाव तथा परद्रव्य के निमित्त से हुए अपने विभावरूप परभावों से भिन्न 
प्रगट करता है | देखो ! 'अ्रपना विभाव' ऐसा शब्द लिया है। परद्रव्य के 
निमित्त से हुआझ्ला नेमित्तिक विभावभाव किसी निमित्त से नहीं हुआ । 
निमित्त तो निमित्त में है और अपनी पर्याय अपने में होती है | पंचास्तिकाय 
गाथा ६२ में आता है कि विकार होने में परकारकों की श्रपेक्षा नहीं है । 
निश्चय से विकार पर की श्रपेक्षा विना ही होता है। ! यहाँ जो कहा है 
कि - 'परद्वव्य के निमित्त से होने वाला' यह तो निमित्त का ज्ञान कराया 
है | निएचय से तो विकार अपने में अपनी श्रपेक्षा से होता है, परकारकों 
की इसमें अपेक्षा है ही नहीं | परद्रव्य के निमित्त के संबंध से अपनी योग्यता 
से पर्याय होती है। इस विकारी पर्याय से भी आत्मा भिन्न है। यहाँ 
तीन वातें कहीं। परद्रव्य जो शरीर, मन, वचन, कर्म आदि; परद्रव्य 
के भाव अर्थात्‌ कर्म के उदयादि; तथा परद्धव्य के मिमित्त से हुए अपने 


२१८ ] [ प्रवचन-रत्नाकर भाग १ 


विभावभाव विकारादि- उन सब परभावों से भिन्न आत्मा को शुद्धनय 
प्रगट करता है । ; 


कोई प्रश्न करे कि - 'परभावों से भिन्न कहा- इसमें (वत्तमान) 
पर्याय की भिन्नता भी आती है या नहीं ? समाधान यह है क्ि-पर्याय है 
तो द्रव्य से भिन्न ही, किन्तु यह बात यहाँ नहीं है। त्रिकाली को विपय 
करनेवाली पर्याय कर्म एवं कर्म के भाव और विभाव से भिन्न होकर श्रन्तर 
में द्रव्य तरफ भुकती है, तव यह पर्याय आत्मस्वभाव को परभावों से भिन्न 
प्रगट करती है ॥ क 


तथा वह आत्मस्वभाव समस्तपने पूर्ण है।. ज्ञान से पूर्ण, दर्शन से 
पूर्ण, झ्रानंद से पूर्ण, शांति से पूर्ण, स्वच्छता से पूर, प्रभुता से पूर्ण, कर्ता 
से पूर्ण, इत्यादि समस्त अनंत शक्तियों से आत्मस्वभाव परिपूर्ण है । 


तीन लोक में (संख्या में) श्रनंत जीव हैं, इनसे श्रनंतगुणें परमारु 
हैं। इनसे श्रनंतगुणों तीनकाल के समय हैं, इनसे अ्रनंतगुरों आकाश के 
प्रदेश हैं, इनसे श्रनंतगुणों एक जीव में गुण हैं । ये सब गुण पूर्ण हैं श्रौर 
ऐसी अनंत शक्तियों से परिपूरों श्रात्मद्रव्य है । शुद्धनय इन परिपूर्ण शक्तियों 
से मंडित, समस्त लोकालोक को जानने की सामथ्यवाले आत्मस्वभाव को 
प्रगट करता है। ज्ञान में जो भेद पड़ते हैं ये तो कर्मसंयोग से हैं । यह 
मति, श्रुत, अ्रवधि, मन:पर्येय और केवलज्ञान - ये जो पर्याय में भेद हैं, ये 
तो कर्म के निमित्त की अपेक्षा भेद हैं । वस्तु में (ज्ञानस्वभाव में) भेद नहीं 
हैं। शुद्धनय में कर्म व कर्म की अपेक्षा गौण है । शुद्धनय तो एकमात्र पूर्णो- 
स्वभात्र को प्रगट करता है । भाई ! इस चीज को समंभना कोई अलौकिक 
पुरुषार्थ है । 


तथा वह आत्मस्वभाव को आ्रादि-अंत से रहित प्रगट करता है। वस्तु 
त्रिकाली पूर्रास्वरूप भगवान आत्मा है। यह आदि-अंत विमुक्त है। .जेसा 
आत्मा आदि-अंत रहित है, वेसा स्वभाव भी आशआरादि-अंत रहित है। है' 
की आदि क्‍या ? 'है' का अंत क्या ? है” में अझपूर्णता कसी ? है में 
विकार कंसा ? वस्तु 'है” तो जब नजर डाले तभी है | शुद्धनय - आदि से 
लेकर जो किसी से उत्पन्न नहीं किया गया और कभी भी जिसका किसी से 
विनाश नहीं होता - ऐसे पारिणामिकभाव को प्रण्ट करता है। परमाणु 
जो पर्यायरहित द्रव्य है, उसे भी पारिणामिकभाव कहते. हैं । यहाँ तो जीव 
के ज्ञायकभावरूप पारिणरमिकभाव की बात है। पर्यायरहित द्रव्य यह 
प्रमपारिणामिकभाव है, उसे शुद्धनय प्रगट करता है । 


कलश १० ] [ २१६ 


तथा सब भेदभावों से रहित एकाकार एक आत्मस्वभाव. को प्रगट 
करता है| आ्रोत्मा और पर्याय - ऐसे द्वेतभावों से रहित अभेद एकाकार 
को प्रगट करता है। किसी को ऐसा लगे कि अभेद एकाकार मानने में 
बेदान्त जैसा तो नहीं हो जायगा ? तो कहते हैं कि भाई ! वेदान्त में 
द्रव्य-गण और पर्याय हैं ही कहाँ ? 


तथा जिसमें समस्त संकल्प-विकल्प के समूह नाश को प्राप्त हो गये 
हैं, ऐसा आआरात्मा प्रगट होता है। द्रव्यकर्म - जड़, भावकर्म - विकार तथा 
नोकर्म - शरीरादि पुद्गलद्व्यों में मेरेपने की कल्पना करने को संकल्प 
कहते हैं, यह मिथ्यात्व है। शुभराग के विकल्पों को भी अपना मानना 
मिथ्यात्व है। पुण्य-पाप के भावों को शास्त्र में पुदुगल कहा है, क्योंकि 
इनमें चेतन का -ज्ञान का अंश नहीं है। राग चतन्य के अभावरूप है, 
उसमें चैतन्य के नूर का अंश भी नहीं है। दया, दान, भक्ति, पूजा इत्यादि 
विकल्पों में भगवान चैतन्य की जाति नहीं है, इससे इन्हें पुदुगल का 
कहा है | 

तथा ज्ञैयों के भेद से ज्ञान में भेद मालूम पड़ने को विकल्प कहते 
हैं। जेयों के भेदों से ज्ञान में भेद मालूम पड़ते हैं, यह श्रनंतानुबंधी का 
विकल्प है। अनेक को जाननेरूप पर्याय तो स्वयं से हुई है। भौर वास्तव 
में तो ज्ञान एकरूप रहकर स्वयं को जानता है। एकपने में अनंतपना - 
खण्डपना तो नहीं होता; तथापि ज्ञेय के भेद से ज्ञान में खण्ड - भेद मालूम 
पड़ना, यह विकल्‍प है । 

इन संकल्प-विकल्पों से भगवान आत्मा भिन्न है। सम्यग्दशेन 
: होने पर श्रर्थात्‌ पूर्णस्वरूप का अनुभव हीने पर संकल्प-विकल्प का नाश 
हो जाता है । ऐसे आत्मस्वभाव को प्रगट करता हुश्रा शुद्धनय उदित 
होता है । 


समयसार गाथा २१४ 


जो पस्सदि श्रप्पारां, श्रबद्धपुद्ठ अणण्एय रिए्यदं । 
अधविसेसमसंज़ुत्तं त॑ सुद्धणययं वियाणीहि ॥१४७ 


यः पश्यति प्रात्मानम्‌ श्रबद्धस्पृष्ठमनन्यक॑ नियतस्‌ । 
प्रविशेषमसंयुक्तः त॑ शुद्धनयं विजानीहि ॥॥१४।॥ 
या खल्वबद्धस्पृष्टस्यानन्यस्य नियतस्पाविशेषस्यासंयुक्तस्थ चात्मनो5- 
नुभतिः स शुद्धनयः, सा त्वनुभूतिरात्मेव । इत्यात्मेक एवं प्रद्योतते । कर्थ॑ 
यथोदितस्थात्मनोभूतिरिति चेद्‌ बद्धस्पृष्टत्वादीनामभृताथेत्वात्‌ । तथा 


उस शुद्धनय को गाथासूत्र से कहते हैं :- 
अ्रनवद्धस्पुष्ट श्रनन्य श्रर, जो नियत देखे श्रात्म को । 
श्रविशिष अनसंयुक्त उसको शुद्धनय तू जानजों ॥१४॥। 
ग्राथार्थ :- [यः] जो नय [श्रात्मानं] आ्रात्मा को [ श्रवद्धस्पृष्टम ] 
वन्धरहित और पर के स्पर्श से रहित, [श्रनन्यकं | श्रन्यत्वरहित, [ नियतम्‌ | 
चलाचलतारहित॑, [श्रविशेषम्‌ | विशेषरहित, [श्रसंयुक्त | अन्य के संयोग 
से रहित - ऐसे पांच भावरूप से [पश्यति | देखता है [तं] उसे, है शिष्य ! 
तू [शुद्धनयं | शुद्धनय [विजानीहि | जान । 


टीका :- निश्चय से अबद्धस्पष्ट, अनन्य, नियत, अ्रविशेष और 
श्रसंयुक्त - ऐसे आत्मा की अनुभूति शुद्धनय है, और वह अनुभूति श्रात्मा 
ही है; इसप्रकार आ्रात्मा एक ही प्रकाशमान है। (शुद्धनय, झ्रात्मा की 
अ्नभूति, या आत्मा सब एक ही हैं, भ्रलग नहीं ।) यहाँ शिष्य पूछता है कि 
जंसा ऊपर कहा है वसे आ्रात्मा की अ्रनभति कंसे हो सकती है ? उसका 
समाधान यह है :- बद्धस्पृष्टत्व आदि भाव अभतार्थ है, इसलिए यह भ्रनुभूति 
हो सकती है । इस बात को दष्टान्त से प्रकट करते हैं :- जैसे कमलिनी- 
पत्र जल में डूबा हुआ हो तो उसका जल से स्परश्शित होनेरूप अवस्था से 
अनुभव करनेपर जल से स्पशित होना भृतार्थ है - सत्यार्थ है, तथापि जल 
से किचितुमात्र भी स्पशित न होने योग्य कमलिनी-पन्र के स्वभाव के समीप 
जाकर अनुभव करनेपर जल से स्पशित होना अधभृुतार्थ है - भ्रसत्यार्थ है 
इसीप्रकार अ्रनादिकाल से बँधे हुए श्रात्मा का, पुदुगलकर्मो से बेंधने - 


हा] 


समयसार गाथा १४ ] [ २२१ 


हि-यथा खलु बिसिनीपन्नस्थ सलिलनिमग्तस्थ सलिलस्पृष्टत्वपर्यायेरानु- 
भूयमानतायां सलिलस्पृष्टत्वं भुतार्थमप्येकांततः सलिलास्पृश्यं विसिनीपन्न- 
स्वभावसुपेत्यानुभूयमानतायामभूतार्थभ्‌ । तथात्मनोनादिबद्धस्थ बद्धस्पृष्ट- 
त्वप्ययिणानुभूयसानतायां बद्धस्पृष्टत्वं भूता्थमप्येकांततः पुद्गलास्पृश्य- 
मात्मस्वभावसुपेत्यानुभूयमानतायासभूतार्थभू ।॥ यथा च॒ भृत्तिकायाः 
करककरी रककरीकपालादिपर्यायेणानुभूयमानतायासन्यत्व॑ भूताथेसपि सरवे- 
तोप्यस्खलंतमेक॑मृत्तिकास्व भावमुपेत्यानुभूयमानतायामभूतार्थेभम्‌ + तथा- 
त्सनो नारकादिपयय्रेणानुभूयमानतायासन्यत्वं भूतार्थभपि सर्वेतोप्यस्ख- 


स्पशित होनेरूप अवस्था से अनुभव करने पर बद्धस्पृष्टता भूतार्थ है- 
सत्याथ है तथापि पुदूगल से किचित्‌मात्र भी स्पर्शित न होने योग्य आात्म- 
स्वभाव के समीप जाकर अनुभव करने पर बद्धस्पृष्टता अभूतार्थ है- 
असत्याथे है । तथा जैसे मिट्टी का ढक्कन, घड़ा, भारी इत्यादि, पर्यायों से 
अनुभव करने पर अन्यत्व भूतार्थ है- सत्यार्थ है, तथापि सर्वतः भ्रस्खलित 
(- सर्व पर्यायभेदों से किचित्‌मात्र भी भेदरूप न होनेवाले ऐसे ) एक मिट्टी 
के स्वभाव के समीप जाकर अनुभव करनेपर अन्यत्व अभूतार्थ है - असत्यार्थ 
है; इसीप्रकार आ्रात्मा का नारक आदि पर्यायों से अनुभव करनेपर (पर्यायों 
के श्रन्य - अ्रन्यरूप से) भ्रन्यत्व भूताथथ है - सत्यार्थ है, तथापि स्वेतः भ्रस्ख- 
लित (सर्वे पर्यायभेदों से किचित्‌मात्र भेदरूप न होनेवाले) एक चेतन्याकार 
आत्मस्वभाव के समीप जाकर अनुभव करने पर अन्यत्व अभृतार्थ है- 
असत्यार्थ है । जैसे समुद्र का, वृद्धिहानिरूप अवस्था से अनुभव करने पर 
अ्रनियतता (भ्रनिश्चितता) भृतार्थ है-सत्यार्थ है, तथापि नित्यस्थिर 
समुद्रस्वभाव के समीप जाकर अनुभव करने पर श्रनियतता अभूतार्थ है - 
असत्यार्थ है; इसीप्रकार आ्नात्मा का, वृद्धिहानिरूप पर्यायभेदों से अनुभव 
करने पर अनियतता भूतार्थ है - सत्याथ्थ है, तथापि नित्यस्थिर (निश्चल) 
आत्मस्वभाव के समीप जाकर अनुभव करने पर अनियतता अभृतार्थ है - 
असत्यार्थ है। जैसे सोने का, चिकनापन, पीलापन, भारीपन इत्यादि गुण- 
रूप भेदों से अनुभव करने पर विशेषता भूतार्थ है -सत्यार्थ है, तथापि ' 
जिसमें सर्व विशेष विलय हो गये हैं ऐसे सुवर्णस्वभाव के समीप जाकर 
अ्रनुभव करने पर विशेषता अभृतार्थ - असत्यार्थ है; इसीप्रकार आत्मा 
का ज्ञान, दर्शन आदि गुरारूप भेदों से ग्रनुभव करने पर विशेषता भूतारथे 
है - सत्यार्थ है, तथापि जिसमें सर्वे विशेष विलय हो गये हैं ऐसे आात्म- 
स्वभाव के समीप जाकर अनुभव करने पर विशेषता अभृतार्थ है - असत्यार्थ 
है। जैसे जल का, अग्नि जिसका निमित्त है ऐसी उष्णता के साथ 
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लंतमेकसात्मस्वभावभपेत्यानुभवमानतायासभताथंम्‌ । यथा च बारिघेव द्धि- 
हानिपर्यायियानुभ्यमानतायासनियतत्व॑ भूता्थंमपि नित्यव्यवस्थितं 
वारिधिस्वभावमुपेत्यानुभुयसानतायासभूता्थमू । तथात्मनो वृद्धिहानि- 
परययिरानुभुूयमानतायामनियतत्व॑ भूतार्थमपि नित्यव्यवस्थितसात्मस्वभाच- 
मुपेत्यानुमुयमावतायास न्ुत्तार्थभ । यथा च कांचनस्य स्निग्धपीतगुरुत्वादि- 
परययिणानुमुयमानतायां विशेषत्व॑ भ्रता््थमपि प्रत्यस्तमितसमस्तविश्ेषं 
कांचनस्वभावमुपेत्यानुभुयमावतायामभुतार्थेम । तथात्मनों ज्ञानदर्शना दि: 





संयुक्तताल्‍ूप - तप्ततारूप अश्रवस्था से अनुभव करने पर (जल का) 
उप्णतारूप नंयुक्तता भूतार्थ है - सत्यार्थ है, तथापि एकान्त गीतलतारूप 
जलस्वभाव के समीप जाकर अनभव करने पर (उपण्ण॒ता के साथ) 
संयुकतता अचूतार्थ है- असत्यार्थ है; इसीप्रकार आत्मा का, कर्म जिसका 
निमित्त है ऐसे मोह के साथ नंयुकतारूप अवस्था से अनुभव करने पर 
संयुकतता धघूतार्थ हैं-सत्यार्थ है, तथापि जो स्वयं एकान्त बोधरूप 
(जानरूप) है ऐसे जीवस्वभाव के समीप जाकर अनुभव करने पर 
सयुक्तता अ्रश्चत्ााथ हू - असत्याथ ह । 


भावार्थ :- आत्मा पाँच प्रकार से अनेकरूप दिखाई देता है :- (१) 
अनादिकाल से कर्मपुदु्गल के सम्बन्ध से बंधा हुआ कर्मपुद्गल के स्पर्शवाला 
दिखाई देता है, (२) कर्म के निमित्त से होनेवाली नर-तारक आदि पर्बायों 
में भिन्न-भिन्न स्वरूप से दिखाई देता है, (३) शक्ति के अविभाग 

प्रतिच्छेद (अंग) घटते भी हैं, और बढ़ते भी हैं- यह वस्तुस्वभाव है 
इसलिए वह नित्य- नियत एकरूप दिखाई नहीं देता, (४) वह दर्शन, 
ज्ञान आदि अनेक गुणों से विशेषहूप दिखाई देता-है और (५) कर्म के 
निमित्त से होनेवाले मोह, राग, ढेप आदि परिणामोंकर सहित वह सुख- 
दुःखरूप दिखाई देता है। यह. सब अशुद्धदृ्याथिकरूप व्यवहारनय का 
विषय है । इस दृष्टि (शअ्रवेक्षा) से देखा जायें तो यह सब सत्यार्थ है । परन्तु 
आत्मा का एकस्वभाव इस नय से ग्रहण नहीं होता, और एकस्वभाव को 
जाने विना यथार्य आत्मा को कैसे जाना जा सकता है ? इसलिए दूसरे नय 
को - उनके प्रतिपक्षी शुद्धद्रव्याथिकनय को ग्रहद्य करके, एक असाधारण 
जायकमात्र आत्मा का भाव लेकर, उसे शुद्धनय की दृष्टि से सर्वे परद्रव्यों 
मे भिन्न, सर्व पर्यायों में एकाकार, हानिवृद्धि से रहित, विश्ेयों से रहित 
और नैमित्तिक भावों से रहित देखा जाये तो सर्व (पाँच) भाव्रों से जो 
अनेकप्रकारता है वह अभूतार्थ है - असत्या् है। 


ज 
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पययिणानुभुयमानतायां विशेषत्व॑ भुतार्थंम्रपि प्रत्यत्तमितससस्तविशेष- 
मात्मस्वभावमुपेत्यानु भुयसानतायासभूतार्थभ्‌ । यथा चापां सप्ताधि:- 
प्रत्ययोष्णतमाहितत्वपययिणानुभूयमानतायां संयुक्तत्व॑ भृतार्थमप्येकांततः 
शीतमप्स्वभावसुपेत्यानु भुयसानता वामभूतार्थम्‌ । तथात्मनः कर्मप्रत्ययमोह- 
समाहितत्वपययिशानुभूयमानतायां संयुक्तत्वं भृत्तार्थमप्येकांततः स्वयं बोध 
जीवस्वसावमुपेत्यानुभूयमानतायामभूतार्थंम्‌ । 





यहाँ यह समभना चाहिए कि वस्तु का स्वरूप अनन्तधर्मात्मक है, 
वह स्यथाद्वाद से यथार्थ सिद्ध होता है । आत्मा भी अ्रनन्तधर्मवाला है। उसके 
कुछ धर्म तो स्वाभाविक हैं भौर कुछ पुद्गल के संयोग से होते हैं। जो 
कर्म के संयोग से होते हैं, उनसे आत्मा की सांसारिक प्रवृत्ति होती है और 
तत्सम्बन्धी जो सुखदु:खादि होते हैं उन्हें भोगता है। यह, इस आत्मा की 
अनादिकालीन ज्ञान से पर्यायवुद्धि है; उसे भ्रनादिश्ननन्त एक आत्मा का 
ज्ञान नहीं है। इसे बतानेवाला सर्वेजञ्ष का आगम है । उसमें शुद्धद्रृब्याथिक 
तय से यह बताया है कि आत्मा का एक असाधारण चेतन्यभाव है जो कि 
अखण्ड, नित्य भौर अनादिनिधन है । उसे जानने से पर्यायवुद्धि का पक्षपात 
मिट जाता है । परद्वव्यों से, उनके भावों से श्लौर उनके निमित्त से होनेवाले 
अपने विभावों से अपने आत्मा को भिन्न जानकर जीव उसका अनुभव 
करता है तब परद्रव्य के ,भावोंस्वरूप परिणमित नहीं होता; इसलिए कर्म- 
वन्ध नहीं होता और संसार से निवृत्ति हो जाती है। इसलिये पर्यायाथिक- 
रूप व्यवहारनय को गौण करके अभृतार्थ (असत्याथें) कहा है और शुद्ध 
निश्चयनय को सत्यार्थ कहकर उसका झालम्बन दिया है । वस्तुस्वरूप की 
प्राप्ति होने के बाद उसका भी आलम्वन नहीं रहता। इस कथन से यह 
नहीं समभ लेना चाहिए कि शुद्धनय को सत्यार्थ कहा है इसलिए श्रशुद्धनय 
सर्वथा श्रसत्यार्थ ही है। ऐसा मानने से वेदान्तमत वाले जो कि संसार को 
सर्वथा श्रवस्तु मानते हैं उनका सर्वेथा एकान्‍्त पक्ष आजायेगा श्रौर उससे 
मिथ्यात्व आराजायेगा, इसप्रकार यह शुद्धनय का आलम्वन भी वेदान्तियों 
की भाँति मिथ्यादृष्टिपना लायेगा | इसलिये सर्वनयों की कर्थचित्‌ सत्यार्थता 
का श्रद्धान.करने से सम्यग्दृष्टि हुआ जा सकता है। इसप्रकार स्याह्वाद 
को समझकर जिनमत का सेवन करना चाहिए, मुख्य-गौरा कथव को सुनकर 
सर्वेथा एकान्त पक्ष नहीं पकड़ना चाहिए । इस गाथासूत्र का विवेचन करते 
हुए टीकाकार आचार्य ने भी कहा है कि आत्मा व्यवहारनय की दृष्टि में 
जो बद्धस्पृष्ट आदि रूप दिखाई देता है वह इस दृष्टि से तो सत्याथ ही है, 
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परन्तु शुद्धनव की दृष्टि से वद्धस्पृष्टादिता शअसत्यार्थ है। इस कथन में 
टीकाकार आचार्य ने स्थाह्याद वर्ताया है ऐसा जानना । 

यहाँ यह समझना चाहिए कि नय श्षुतज्ञान-प्रमाण का-अ्रंश है; 
श्रुतज्ञान वस्तु को परोक्ष बतलाता है; इसलिए यह नय भी परोक्ष 
ही बतलाता है | शुद्धद्रव्याथिकनय का विपयभृत, बद्धस्पृष्ट आदि पाँच 
भावों से रहित आत्मा चैतन्यशक्तिमात्र है। वह शक्ति तो आत्मा में 
परोक्ष है ही; और उसकी व्यक्ति कर्मेसंयोग से मतिश्रुतादि ज्ञानरूप है, 
वह कथंचित्‌ अनुभवगोचर होने से प्रत्यक्षकूप भी कहलाती है, और 
सम्पूर्णज्ञान - केवलज्ान यद्यपि छद्मस्थ के प्रत्यक्ष नहीं है तथापि यह 
शुद्धनय आत्मा के केवलज्ञानरहूप को परोक्ष वतलाता है। जवतक जीव 
इस नय को नहीं जानता तबतक आत्मा के पूर्येरूप का ज्ञान-अ्रद्धान नहीं 
होता । इसलिए श्रीगुरु ने इस शुद्धनय को प्रगट क रके उपदेश किया है कि 
वद्धस्पृष्ट आदि पाँच भावों से रहित पूर्णनानधनस्वभाव आत्मा को 
जानकर श्रद्धान करना चाहिए, पर्यायवुद्धि नहीं रहना चाहिए । 

यहाँ कोई ऐसा प्रश्न करे कि - ऐसा आत्मा प्रत्यक्ष तो दिखाई नहीं 
देता और विना देखे श्रद्धान करना असतृु-श्रद्धान है । उसका उत्तर यह है :- 
देखे हुए का ही श्रद्धान करना तो नास्तिकमत है | जैनमत में प्रत्यक्ष और 
परोक्ष दोनों प्रमाण माने गये हैं, उनमें से आ्रायमग्रमाण परोक्ष है, उसका 
भेद शुद्धनय है । इस शुद्धनवय की दृष्टि से शुद्ध आत्मा का श्रद्धान करना 
चाहिए, मात्र व्यवहार-प्रत्यक्ष का ही एकान्त नहीं करना चाहिए । 

गाथा १४ की उत्थानिका पर प्रवचन 

अब शुद्धनय को गाथासूत्र से कहते हैं । कसा जीव जानने से जीव 
को जाना कहा जाता है, यह वात करते हैं । वास्तव में भगवान आत्मा 
अवद्ध है, राग और कम के सम्बन्ध से रहित वस्तु है। ज्ञान की पर्याय में 
राग के साथ जो निमित्त-नैमित्तिक संबंब है, यह तो व्यवहार है; परन्तु 
राग का कर्म के साथ जो निमित्त-वैमित्तिक सम्बन्ध है, यह भी असद्भूत- 
व्यवहार है । झ्ात्मा राग्र व कर्म के सम्वन्धरहित त्रिकालीवस्तु है, ऐसी 
अंतदेष्ठि करना सम्पस्दर्शन और सम्पन्जान है । ऐसे आत्मा को जाने, तव 
आत्मा को जाना - ऐसा कहा जा सकता है । 

गाथा १४ पर प्रवचन 

जो नय आत्मा को बंध और पर के स्पर्श से रहित, अन्यपनारहित, 
चलाचलतारहित, विशेषरहित और अन्य के संयोग से रहित देखता है - 
हैं शिष्य ! तू उसे शुद्धनय जान । 
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में गया । अभी भी सातवें नरक में है । भगवान कहते हैं कि मिथ्याश्रद्धान 
और शअ्रनंतानूबंधी कषाय का ७०० वर्ष तक सेवन करने से वह तेतीस 
सागरोपम सातवें नरक में रहेगा । सातसौ वर्ष की जितनी श्वाँसें होती हैं, 
उसमें से एक श्वास के कल्पित सुख के फल में ११ लाख ६६ हजार ६७४५ 
 पल्योपम का दुःख वहाँ भोगेगा | भाई ! यह भगवान के मार्ग की गिनती 
भी जुदी जाति की है। इसप्रकार कर्म के निमित्त से होनेवाली नर- 
नारकादि भिन्न-भिन्न पर्यायों में श्रात्मा दीखती है । वत्तेमान में समर्थ राजा 
हो और दूसरे ही क्षण में नरक में जन्म लेवे, ऐसा श्रनंतबार हो गया है । 
शक्ति के अविभागी प्रतिच्छेद (अंश) घटते भी हैं, बढ़ते भी हैं। 
ज्ञानादिक पर्यायों में हीनाधिकता होती है । पर्याय में हीनाधिकता होना - 
यह पर्याय का स्वभाव है, इससे नित्य-नियत एकरूप नहीं दीखता । 


दर्शेन-ज्ञानादि अ्रनेक गुणों से विशेषरूप दीखता है। दूसरे द्रव्यों में 
नहीं हैं, ऐसे दर्शन, ज्ञान, चारित्र आदि गुणभेद विशेष अपेक्षा से आत्मा में 
हैं, एकरूप सामान्यस्वभाव में ये नहीं हैं । 

कर्म के निमित्त से हुए मोह-राग-द्वेष आ्रादि परिणामों सहित वह 
सुख-दुःखरूप दिखाई देता है। यह सब अशुद्धद्रव्याथिकरूप व्यवहारनय के 
विषय हैं । क्‍योंकि पर्याय में अशुद्धता हुई है, इस अपेक्षा से श्रशुद्ध और 
स्वयं में स्वयं से हुई है, पर से नहीं, इस अपेक्षा से द्रव्याथिक कहा है । 
त्रिकाल आनंदरूप निज-आ्रात्मा की पर्याय में जो अशुद्धता है, यह द्रव्य का 
अपना पर्यायरूप परिशमन है। यह निज में है, दूसरे द्रव्य में नहीं है, और 
दूसरे द्रव्य से भी नहीं है । 

द्रव्य तो कभी अशुद्ध होता नहीं है, किन्तु पर्याय में यह द्रव्य अशुद्ध 
हुआ, यह अशुद्धदरव्याथिकनय से कहा | पर में नहीं व पर से नहीं, यह 
बताने के लिए अशुद्धद॒व्याथिकनय कहा है। तेरी सत्ता में - पर्याय में यह 
पाँचों भाव हैं, इस अ्रपेक्षा से द्रव्य को अशुद्धद्रव्याथिक कहकर व्यवहार- 
नय का विषय कहा । व्यवहारनय का विषय श्रर्थात्‌ पर्याय का विषय । 
अशुद्धदव्याथिकनय कहो, व्यवहार कहो या पर्यायाथिकनय कहो - ये सब 
एकार्थवाचक हैं। . 

अशुद्धता तो पर्याय में है, किन्तु यहाँ श्रशुद्धद्रव्याथिक क्‍यों लिया ? 

द्रव्य स्वयं तो त्रिकाल शुद्ध ही है, किन्तु द्रव्य की पर्याय स्वयं से 
स्वयं में अशुद्ध हुई है । कर्म से कर्म में अशुद्धपर्याय नहीं हुई - ऐसा सिद्ध 
करने के लिए द्रव्य को श्रशुद्धद्रव्याथिक कहा है । 
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पर्याय में द्रव्य अशुद्ध हुआ है, यह पर्यायदृष्टि से सत्यार्थ है । परन्तु 

आत्मा का एकस्वभाव इस नय से ग्रहण नहीं होता, और त्रिकाली एकरूप 
स्वभाव दृष्टि में आये बिना श्रात्मज्ञान नहीं होता । अशुद्धदव्याथिकनय 
पर्याय की सत्ता को वतलाता है, किन्तु इससे एकरूप स्वभाव-भाव 
चिदानंदमूर्ति ज्ञायकभाव दृष्टि में नहीं आता, और ज्ञायक को जाने विना - 
अखण्ड एक आत्मा का ज्ञान कंसे हो ? पाँच प्रकार में तो आत्मा अनेक- 
रूप दिखाई देता है, किन्तु वस्तु तो अन्दर अखण्ड एकरूप त्रिकाल है। 
भगवान ग्रात्मा ज्ञान और आनंद स्वभाव से भरपूर भरा हुआ गोदाम है । 
ऐसे आत्मा का भेददृष्टि से-अंशदृष्टि से या पर्यायदृष्टि से ज्ञान नहीं 
होता । इसलिए व्यवहारनय के प्रतिपक्ष शुद्धद्रव्याथिक श्रर्थात्‌ निश्चय- 
नय को मुख्य करके आत्मा के एकस्वभाव को ज्ञान में ग्रहण करके, एक 
असाधारण ज्ञायकमात्र आत्मा का भाव लेकर मात्र ज्ञान, ज्ञान, ज्ञान का 
पिण्ड (फलभलाती ) जलहलज्योति, एकरूप, सम्पूर्ण चेतन्यविम्ब को शुद्धनय 
की दृष्टि से सर्व परद्रव्यों से भिन्न, सर्वे पर्यायों में एकाकार, हानिवृद्धि से 
रहित देखें तो पाँचों भावों से जो अनेकरूपपना है, वह अभृतार्थ है, 
असत्यार्थ है। अन्दर जो पूर्रानन्दरूप, ज्ञानघन, श्र वज्ञायकभाव है, उसमें 
दृष्टि करके आ्राश्नय करने पर यह पाँच पर्यायरूप भाव भूठे हो जाते हैं । 


बापू ! यह तो जन्म-मरण मिटानेवाली वात है । भगवान 
कुन्दकुन्दाचायंदेव ने मोक्षपाहुड़ गाथा १६ में ऐसा कहा है :- हि 


'परदव्वादो दुग्गई सहृव्वादो दु सुग्गई होई । 


परद्रव्य पर जितना लक्ष्य जायगा उतना राग उत्पन्न होगा, और 
इसके फल में चार गतियाँ मिलेंगी, सिद्धगति नहीं मिलेगी । भाई ! तीन 
लोक के नाथ, तेरी अपेक्षा से परद्वव्य हैं। इनके लक्ष्य से राग ही उत्पन्न 
होगा, इससे पुण्य वनन्‍्ध होगा और स्वर्गादिक भी मिलेंगे, किन्तु यह सब 
दुगंति है। मनुष्य में पेसावाला होगा यह भी दुर्गति है, तथा स्वद्रव्य के 
अवलम्बन से सुगति- सिद्ध दशा प्राप्त होती है। दो शब्दों में.सम्पूर्रो 
सिद्धान्त रख दिया है । यह तो अ्रजर-श्रमर प्याला है । 


यहाँ ऐसा जानना कि वस्तु का स्वरूप अनंत धर्मात्मक हैं, वह 
स्याद्गाद से यथार्थ सिद्ध होता है। आत्मा अनंत घमस्वरूप है । आत्मा में 
गुण और पर्यायें-ये सब आत्मा द्वारा घारण किये हुए भाव होने से 
प्रात्मा के ध्में हैं। पर्याय में शुद्धता या अशुद्धता है, वह भी पर्याय ने 
वारण कर रखी है, इससे वह भी धर्म है । इसमें ज्ञान, दर्शन, आनंद आदि 
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अनंत धर्म तो स्वाभाविक हैं और पर्याय में जो पुण्य-पाप झादि हैं, वे कर्म 
के संयोग से होते हैं ग्रौर इनसे आत्मा को संसार की प्रवृत्ति होती है। 
राग-हेषादि तीन हों तो नरक या तिर्यच में जाता है भौर मंद हो तो देव 
या मनुष्य होता है। यह सब संसार की प्रवृत्ति है। इस सम्बन्धी जो 
सुख-दुःख आ्रादि होता है, उसे आत्मा भोगता है। वास्तव में तो नरक या 
स्वर्ग में कहीं सुख नहीं है, परन्तु कल्पना करके आत्मा सुख-दुःख भोगता 
है। मनुष्य की अपेक्षा स्वयं में बहुत अ्रनुकूल सामग्री है, किन्तु उसपर 
लक्ष्य करते ही पापभाव होता है, और यह दुःखरूप ही है। स्वर्ग के जीव 
भी दुःखी ही हैं। वत्तंमान पर्यायमात्र को ही देखना, रागादिक को देखना- 
अनादि श्रज्ञान से ऐसी पर्यायवुद्धि है, अनादि-प्रनंत एक आत्मा का 
ज्ञान नहीं है । 

भगवान आत्मा है, है, है, - ऐसा त्रिकाल ध्रूव एक सदृश्य प्रवाह 
अनादि-अनंत है। ऐसा एकरूप आत्मा का ज्ञान पर्यायबुद्धिवाले अज्ञानी 
जीवों को नहीं होता है । उसको वतानेवाला सर्वेज्ञ का आगम है। जैनमत 
के सिवाय अन्य मत में सर्वेज्ञ ही नहीं है। इससे उनमें ऐसा वस्तु का 
यथार्थ स्वरूप बतानेवाला भी कोई नहीं है । सर्वज्ञ परमेश्वर ने अन्तर में 
जो पूर्ण 'ज्ञ' स्वभाव - सर्वज्ञस्वभाव पड़ा है, उसके पूर्ण अवलम्बन से सर्वेज्ञ- 
पर्याय प्रगट की । ऐसे सर्वेज्ञ परमात्मा की वाणी झागम है। उसमें शुद्ध- 
द्रव्याथिकनय से यह बताया है कि आत्मा का एक असाधारण चेतन्यभाव 
है; वह अ्रखंड है, नित्य है, अनादिनिधन है, - इसे जानने से पर्यायबुद्धि का 
पक्षपात छूट जाता है। पर्याय का नाश हो जाता है - ऐसा नहीं है, किन्तु “मैं 
अ्रखण्ड एक ज्ञायक हूँ, ऐसी दृष्टि होने पर अ्रपनी वत्तेमान रागादि पर्याय 
बराबर जो अपने को माना था, वह पक्षपात मिट जाता है । 

जब यह जीव शरीर कर्म आदि परद्रग्यों से, उनके भावों से और 
उनके निमित्त से हुये अपने विभावों से अपने श्रात्मा को भिन्न जानकर 
एक ज्ञायकभावरूप अनुभव करे तव परद्रव्य के भावोंरूप नहीं 
परिणमता। शभ्रात्मा में दो भाग पड़े हैं - एक ध्रूव ज्ञायकभाव द्रव्य भर 
दूसरा वत्तेमान पर्याय जिसमें राग-द्वेषादि भाव होते हैं। इनमें पर्यायदृष्टिः-- 
व्यवहारदृष्टि मिथ्यादुष्टि है। यह पर्याय की दृष्टि छोड़कर इससे विरुद्ध 
(प्रतिपक्ष ) शुद्धनय के विषयभूत एकरूप चेतन्यमात्र अरनन्त-अ्रनन्त गुणों 
का पिण्ड आनन्दकन्द भगवान आत्मां है, उस एक की दृष्टि होने पर पर्याय 
में पर के सम्बन्ध से जो रागादि उत्पन्न होते थे, उस रूप से अब वह आत्मा 
परिणमन नहीं करता । अरागी ज्ञायकभाव की दृष्टि होने पर पर्याय में 
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शुद्धता प्रगट होती है और अ्रशुद्धता का नाश/होता है तथा इससे क्मब्रंध 
नहीं होता और संसार से निवृत्ति हो जाती है। स्वभाव में प्रवृत्ति पुष्ट 
होने पर विकारी परिणमत से निवृत्ति हो जाती है और आत्मा अकेला 
सिद्ध भगवान हो जाता है । 

झहा ! बाहर की क्रिया पालता हो और इस चर्चा (तत्त्वज्ञान) में 
ऐसा लगे कि यह कोई एलएल.बी. जैसी कोई ऊंची वात है, किन्तु ऐसा 
नहीं है । यह तो प्रथम कक्षा की बात है। जैनधर्म इसने सुना नहीं है । 
जैनधर्म कोई क्रियाकांड या सम्प्रदाय का नाम नहीं है। वस्तुस्वभाव की 
दृष्टि करके अज्ञान और राग-हं ष को जीतने का नाम जैनधर्म है। इस- 
लिए पर्यायाथिकरूप व्यवहार को गौण करके असत्यार्थ कहा है। देखो ! 
भाषा कंसी ली है ? व्यवहार को गौण करके कहा, अभाव करके नहीं 
कहा । पर्याय है ही नहीं, ऐसा नहीं है; परन्तु वह दृष्टि का विषय नहीं 
है। तथा शुद्धनेश्वयनय' को सत्यार्थ कहकर उसका आलम्बन कराया 
है । शुद्धनय के विषयभूत त्रिकाली शुद्ध आत्मा का ही भ्रवलम्बन लेने को 
कहा है। भगवान की मूर्ति का आलम्बन तो पर का आलम्बन है। यहाँ तो 
त्रिकाली ध्रूव ज्ञायकभाव के आ्रालम्बन की बात है। 

परवस्तु श्रौर आत्मा के तो कोई सम्बन्ध ही नहीं है। भाई, तेरी 
पर्याय का भी लक्ष्य करने लायक नहीं है, तो परद्रव्य का लक्ष्य करना तो 
कहाँ रहा ? प्रवचनसार में (चरणानुयोगचूलिका अधिकार में ) आरचारयेदेव 
ने कहा है कि जब कोई जीव आत्मज्ञानपूर्वक वेराग्य प्रगट होने पर 
दीक्षा लेना चाहता है तब वह कुटुम्बीजनों के पास स्वीकृति लेने जाता है । 
पिता के पास जाकर ऐसा कहता है:-इस पुरुष-शरीर के जनक के आत्मा ! 
इस पुरुष का आत्मा तुमसे जनित नहीं है। श्रव मैं अपनी निर्मेल पर्याय 
के जनक श्रनादि-अनंत त्रिकाली द्वव्य के पास जाना चाहता हूँ; मुझे 
स्वीकृति प्रदान करो । इसीप्रकार स्त्री के समीप जाकर ऐसा कहता है :- 
इस पुरुष के शरीर की रमणी-का आत्मा! इस पुरुष के आत्मा को तू रमाती 
नहीं है। श्रव मैं अ्रनादि-अनन्त त्रिकाल अनुभूतिस्वरूप जो मेरी स्त्री है, 
उसके पास जाना चाहता हूँ । इसीप्रकार हें माता-पिता ! मेरी चीज जो 
मेरे पास है, मैं उसके पास जाना चाहता हूँ । बाहर में जो विकए्प उठते 
हैं वे भी भेरी चीज नहीं हैं; तो परद्र॒व्यों के साथ तो मेरा क्या सम्बन्ध 
हो सकता है ? आत्मा का परद्रव्य के साथ कोई भी सम्बन्ध नहीं है । 

श्रव॒ कहते हैं कि -वस्तुस्वरूप की प्राप्ति होने के बाद शुद्धनय 
का भी आलम्बन नहीं रहता। पर्याय में जबतक पूर्णाता प्रगट न हो, 
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तबतक स्वद्गव्य की ओर भुकाव करने की श्रावश्यकता रहती है । स्वद्गव्य 
की ओर के सुझाव से जब पर्याय में पूर्णाता प्रगट हो जाती है तो फिर 
द्रव्य के आलम्बन करने की भी झावश्यकता नहीं रहती । 

.पर्यायाथिकनय को गौण करके असत्यार्थ कहा है भौर शुद्धनय को 
सत्याथ कहकर उसका आलम्बन कराया है। पूर्ण प्राप्ति होने के पश्चात्‌ 
उसका भी आलम्बन नहीं रहता । पूर्ण दशा में तो भेदाभेद का ज्ञान रहा 
करता है। इस कथन से ऐसा नहीं समभना कि अशुद्धनय सर्वेथा असत्यार्थ 
है। पर्याय में राग और दुःख हैं, भ्रतः अशुद्धनय भी है। दृष्टि के विषय 
को मुख्य करके, पर्याय को गौण करके उसे भूठ कहा है। अशुद्धनय को 
सर्वेथा असत्यार्थ मानने से वेदान्तमत का प्रसंग प्राप्त होगा, क्‍योंकि वे 
संसार को सर्वथा अवस्तु मानते हैं। वेदान्त आत्मा को स्वे्यापक मानता 
है और पर्याय में भ्रेद व अ्रनेकता को स्वीकारता ही नहीं है । वेदान्ती 
संसार को श्रवस्तु मानते हैं। ऐसी मान्यतापूर्वक शुद्धनय का श्ालम्बन 
वेदान्तियों की तरह मिथ्यादृष्टिपना लाएगा। इसलिए सर्वेनयों का कथंचित्‌ 
रीति से सत्यारथपने के श्रद्धान से ही सम्यक्दृष्टिपना हो सकता है । 

पर्यायनय से श्रात्मा का कर्म के साथ सम्बन्ध; राग, अ्रनेकता तथा 
गुणभेद है, वह सत्य है, वह अवस्तु नहीं है; परन्तु उसके लक्ष्य से सम्य- 
गशन श्रादि प्रयोजन की सिद्धि नहीं होती । सम्यग्दर्शन के प्रयोजन की 
सिद्धि तो एकमात्र अ्भेद, अखंड, एकरूप त्रिकालीज्ञायक का लक्ष्य करके 
उसका आश्रय करने से होती है । इसीलिए दिगम्बर सच्तों ने प्रयोजन की 
' सिद्धि के लिए त्रिकाली को मुख्य करके, निश्चय कहकर, सत्यार्थ कहकर 
उसका आआालम्बन कराया है; तथा पर्याय को गौण करके, व्यवहार कहकर, 
असत्यार्थ कहकर उसका लक्ष्य छुड़ाया है। त्रिकाली शुद्ध आत्मा ही 
सम्यग्दर्शन का विषय और ध्येय है । ऐसा होनेपर भी पर्याय है ही नहीं - 
ऐसा मानकर द्रव्य का आ्राश्नय करे तो ऐसा बनता ही नहीं है, क्योंकि 
द्रव्य का आश्रय तो पर्याय करती है | इसलिए “पर्याय नहीं है'- ऐसा 
मानने पर आश्रय करनेवाला कोई रहता ही नहीं है, तो फिर जिसका 
श्राश्रय करना है ऐसी द्रव्यवस्तु भी दृष्टि में नहीं झा सकती । 
आननन्‍्दघनजी एक स्थान पर लिखते हैं :- 
गगनसंडल में अ्रधवीच कुश्ना, वहाँ है श्रमी का वासा । 
सुगुरा होय सो भर-भर पीवे, निगुर/ जावे प्यासा॥ 
गगनमंडल में आत्मा शरीर से, कर्म से और वत्तेमान पर्याय से भिन्न 
अधवीच अधर में रहता है। इस सम्पूर्ण आत्मा में अ्रमृत भरा है। अन्दर 
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में अतीन्द्रिय आनन्द से भरा हुआ यह आत्मा अश्रमृत का सागर है। जिसे 
सुगुरु का शरण मिला है, जिसे सुगुरु-की देशना प्राप्त हुईं है, वह श्रन्तर्मुख 
दृष्टि करके सुखामृत का प्याला भर-भर कर पान करता है। तथा जो 
ग्ज्ञानी हैं, वे बाहर में धन, पसा, स्त्री, इज्जत-आवरू में सुख ढूँढ़ते हैं, 
उनकी प्यास नहीं बुभती, वे दुःखी ही रहते हैं । 


भाई ! आत्मा वीतरागस्वरूप है। चारित्र की श्रपेक्षा से वीतराग- 
स्वरूप,' आनंद की अपेक्षा से पूर्णाभ्रानंदस्वरूप, ज्ञान की अपेक्षा से पूर्ण- 
ज्ञानस्वरूप, श्रद्धा की श्रपेक्षा से पूर्णश्रद्धास्वरूप, प्रभुता की श्रपेक्षा से 
पूर्णाईश्वरस्वरूप है, यद्यपि ऐसे भेद भेद-अपेक्षा से सत्य हैं, तथापि भेदों 
का लक्ष्य करने से राग उत्पन्न होता है, अतः यह सब पर्यायदृष्टि है । 
पर्यायदृष्टि जहाँतक है, वहाँतक पूर्ण आत्मा का अनुभव नहीं होता; 
इसलिए पर्याय पर से दृष्टि उठाकर पूर्णाआनन्द की सत्ता का - एक अ्रखंड 
ग्भेदवस्तु का अभ्रवलम्बन लेकर श्रतीन्द्रिय आनन्द प्रगट करना -यह 
सम्यर्दर्शन की रीति है । | 


इस रीति से स्याह्राद को समभकर जिनमत का. सेवन करना । 
मुख्य गौण कथन को सुनकर सर्वेथा एकान्तपक्ष नहीं पकड़ना । पर्याय को 
असत्यार्थ कहा तो इससे पर्याय का सर्वेथा निपेघ नहीं मान लेना चाहिए! 
पर्याय को गौशकर असत्य तथा द्रव्य को मुख्य करके उसे सत्य कहा है - 
ऐसा समभकर जिनमत में कहा गया एक वीतरागस्वरूप त्रिकाली आत्मा 
का सेवन करना । पर्याय है ही नहीं - ऐसी मान्यता जिनमत नहीं है, तथा 
पर्याय का आश्रय करना भी जिनमत नहीं है; यह तो मिथ्यात्व है । 


इस गाथासूत्र का व्याख्यान करते हुए टीकाकार आचार्य ने भी कहा 
है कि व्यवहारनय की दृष्टि में जो वद्धस्पृष्टादिरूप आ्रात्मा दीखता है, वह 
उस दृष्टि में तो सत्याथ ही है, परन्तु शुद्धनय की दृष्टि में बद्धस्पृष्टादिपना 
असत्या्थ है, क्योंकि अभेद में पर्याय का भेद नहीं है; तथा शअ्रभेद की दृष्टि 
करने पर भेद दिखाई नहीं देता, इससे अभेद का श्रनुभव करने के लिए 
पर्याय को गौरा करके असत्याथ कहा है । 


यह नय श्रुतज्ञानप्रमाण का श्रंश है | शुद्धनय हो या व्यवहारनय, 

ये श्रुतज्ञानप्रमाण के अंश हैं । त्रिकाल ज्ञानगुण जिसका लक्षण है, ऐसे 
द्रव्य का अनुभव करके जो भावश्नुतज्ञान प्रगट हुआ्ना, वह प्रमाराज्ञान है। 
प्रमाणज्ञान अवयवी है, और नय उसका गअ्रवयव है । भावश्वुतप्रमाराज्ञान 
ज्ञान की वत्तेमान अवस्था है, और इसका एक भाग नय है। श्रुतज्ञान में 
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वस्तु अर्थात्‌ त्रिकालीद्रव्य परोक्षरूप से जानी जाती है| यद्यपि जिसप्रकार 
सर्वज्ञ परमात्मा पूर्ण आत्मा को प्रत्यक्ष देखते हैं, वैसा श्रुतज्ञाच में आत्मा 
प्रत्यक्ष दिखाई नहीं देता; तथापि शास्त्रों में दो अपेक्षाओं से श्रुतज्ञान को 
प्रत्यक्ष कहा है : - 


(१) भनुभूति में अतीन्द्रिय आनन्द के स्वाद के वेदन की अपेक्षा से । 


(२) श्रुतज्ञान द्वारा ज्ञायक को जानने में राग या निमित्त की 
अपेक्षा नहीं रहती - इस अपेक्षा प्रत्यक्ष कहा है । 


शुद्धनय के विषयभूत आत्मा को श्रुतज्ञान सर्वज्ञ के आगम अनुसार 
पूर्ण जानता है। श्रुतज्ञान पूर्णवस्तु को प्रत्यक्ष देखे - ऐसा नहीं होता। 
श्रुतज्ञान वस्तु को परोक्ष जानता है। नय भी वस्तु को परोक्ष ही जानता 
है। श्रुतज्ञान परोक्ष है, तो नय भी परोक्ष ही है । 


.... शुद्धवरव्याथिकनय का विषयभूत आत्मा वद्धस्पृष्ट आदि पाँचों भावों 
स रहित चंतन्यशक्तिमात्र है। यह शक्ति तो शात्मा में परोक्ष ही है। 
आत्मा में ज्ञान, ज्ञान, ज्ञान - ऐसा सामर्थ्यरूप चैतन्यस्वभाव भी परोक्ष है, 
तथा उसकी व्यक्तता कर्मसंयोग से मतिश्रुतादि ज्ञानरूप है। वह कथ्थंचित्‌ 
अनुभवगोचर होने से प्रत्यक्षरूप भी कहलाती है। आत्मवस्तु, ज्ञानशक्ति- 
मात्र गुण, इनकी मतिश्रुत आ्रादि प्रगट व्यक्तता-तीनों भागये। इनमें 
भगवान आत्मा परोक्ष है। तथा इसप्रकार के द्रव्य का आलम्बन लेने से 
शक्ति में से मतिश्रुतादि पर्यायें प्रगट हुई-यह व्यक्त है। पहले कहा था 
कि शुद्धनय का विषय परोक्ष है, वह तो त्रिकाली की बात है। भव इस 
ब्रिकाली ध्येय में एकाग्र होकर जो मतिश्रुतज्ञानरूप पर्याय प्रगट हुई उसे 
कथंचित्‌ - ज्ञान, ज्ञान को पर की अपेक्षा बिना सीधा जानता है-इस 
अपेक्षा से प्रत्यक्ष रूप भी कहा जाता है। तथा सम्पुण केवलज्ञान जो कि 
छद्मस्थ को प्रत्यक्ष नहीं है तथापि यह शुद्धनय भात्मा के केवलज्ञानस्वरूप 
को परोक्ष बताता है। यद्यपि केवलज्ञान पर्याय प्रगठ नहीं है; तथापि यह्‌ 
शुद्धनय बताता है कि यह जो सम्यग्ज्ञान प्रगट हुआ है, वह बढ़कर केवल- 
ज्ञानरूप होगा.। धवल में यह पाठ है कि - मतिज्ञान केवलज्ञान को बुलाता 
है। परोक्षज्ञान में यह प्रतीति में श्रा गया है कि यह मतिज्ञान-श्रुतज्ञानादि 
पर्याय बढ़कर केवलज्ञान होंगे ही । जयधवल में भी कहा है कि - केवलज्ञान 
अवयवी है और मति-श्रुत इसके भ्रवयव हैं। अ्रवयव से अवयवी जानने में 
आते हैं । खम्भे का एक हिस्सा देखने पर जैसे सम्पूर्ण स्तम्भ का निर्णेय 
हो जाता है; उसीप्रकार आत्मा में मति-श्रुत अवयव शअग्रट होने पर 
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केवलज्ञानहूप अवयवी की प्रतीति हो जाती हैं। छद्मस्थ को केवलन्नान 
नहीं है । किन्तु शुद्धनय परोक्षरूप से ऐसा बताता है कि यह वत्तेमान 
वर्तेता ज्ञान पूर्ण होगा - वह केवलज्ञान है । श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी ने भी कहा 
है - श्रद्धा अपेश्षा से केवलज्ञान है, विचारदशा से और इच्छादशा से 
केवलज्ञान हुआ है, इच्छा - भावना इसकी (केवलज्ञान की) ही है-इस 
अपेक्षा से केवलन्नान' हुआ है, ऐसा कहा । उपरोक्त न्याय से वह परोक्ष 
है - यह सर्वज्ञ का (स्थाद्वाद का) मार्ग है । 

मति-श्रुतज्ञान सर्वेज्ञषद की प्राप्ति के उपाय हैं। मति-श्रुतज्ञान 
साधक हैं और केवलज्ञान साध्य है । अष्टपाहुड़ में चारित्रप्नाभुत की चौंथी 
गाथा में तो मोक्षमार्ग की ज्ञान, दशेन, चारित्र की पर्याय को 'अक्षय 
अमेय' कहा है। समयसार में मति-श्रुतज्ञान को 'उपाय' तथा केवलज्ञान 
को 'उपेय' कहा है। उपाय के ह्लान में उपेय की प्रतीति आ जाती है ! 
नवतत्त्व की अभेद प्रतीति में मोक्ष की प्रतीति आ जाती है। तत्त्वा्थ॑सूत्र 
में जीव, अजीव, आखव, बंध, संवर, निर्जेरा, मोक्ष - इन सव को एकवचन 
में लिया है । जैसा शक्ति में ज्ञान पूर्ण है, ऐसी ही यह मति-श्र्‌ तपर्याय पूर्ण 
हो जायगी - ऐसी परोक्ष प्रतीति श्रुतज्ञान में आती है । 


अब कहते हैं-जवतक इस शुद्धनय को जीव जानता नहीं है, तब- 
तक आत्मा के पूर्णास्वरूप का ज्ञान-श्रद्धान नहीं होता | शुद्धनय का विपय 
अखंड, एक पूरों श्रद्धा-नानस्वरूप आत्मा है। इस आत्मा में कूककर पर्याय 
जबतक उसे नहीं जानती, तवतक उसका श्रद्धा-ज्ञान नहीं होता । इससे 
श्रीगुरु ने इस शुद्धनय को प्रगट करके उपदेश दिया है कि बद्धस्पृष्ट आदि 
पाँच भावों से रहित पूर्णाज्ञानधन आत्मा को जानकर श्रद्धान करना । 
संत प्रसिद्ध करके कहते हैं कि पूर्राश्ञानधनस्वरूप आत्मा की दृष्टि-श्रद्धा 
करो | यह शुद्धनय अखण्ड एक, त्रिकाली, प्रूद, परमस्वभाव ज्ञायक- 
भाव को दिखाता है - इसकी अन्तर्मुख होकर श्रद्धा करो । 


यहाँ कोई ऐसा प्रश्च करता है कि ऐसा आत्मा प्रत्यक्ष तो दिखाई 
देता नहीं है और विना देखे श्रद्धान करना तो भूठा श्रद्धान है ? 


.... उससे कहते हैं कि देखे हुए का ही श्रद्धान करना, यहं तो नास्तिकमत 
है। जिनमत में तो सर्वज्ञ के शास्त्र में प्रत्यक्ष व परोक्ष दोनों प्रमाण माने 
गये हैं। उनमें आगमप्रमाण परोक्ष है। उसका भेद शुद्धनय है। प्रमाण : 
से अनुमानज्ञान में परिपूर्ण क्र्‌व श्रात्मा को जानकर शुद्धनय की दृष्टि से 
शुद्ध आत्मा का श्रद्धान करना श्रुतज्ञान परोक्ष है, क्‍योंकि इसमें आत्मा के 
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अ्रसंख्यात प्रदेश शरीर अनंतगुरा प्रत्यक्ष ज्ञात नहीं होते। इसप्रकार 
ज्ञान की पर्याय में ग्रखण्ड, अभेद, पूर्ण आत्मा जो ज्ञेय है, उसका ज्ञान 
करके श्रद्धान करना । मात्र व्यवहारप्रत्यक्ष का ही एकान्त नहीं करना । 
हमें प्रत्यक्ष दीखेगा तभी मानेगे--ऐसा एकान्त नहीं करना । 


यहाँ, इस शुद्धनय को मुख्य करके कलशरूप काव्य कहते है :-- 
(मालिनी ) 


न हि विदधति बद्धस्पृष्टभावादयो5्मी 
स्फुटमुपरितरंतोप्येत्य यत्र प्रतिष्ठाम्‌ । 
अ्रनुभवतु॒_तमेव द्योतमानं समंतात्‌ 
जगदपगतमोहीभूय सम्यक्स्वभावम्‌ ॥ ११ ॥॥ 


श्लोकार्थ :- [जगत्‌ तम्‌ एवं सम्पवस्वभावस्‌ अ्रनुभवतु] जगत के 
प्राणियों ! इस सम्यकस्वभाव का अनुभव करो कि [यत्न] जहाँ [ भ्रमी 
बढ़स्पृष्टभावादयः | यह वद्धस्पृष्टादिभाव [एत्य स्फुटमू उपरि तरन्तः 
श्रपि | स्पष्टतया उस स्वभाव के ऊपर तरते हैं, तथापि वे [प्रतिष्ठाम्‌ न 
हि विदधति] (उसमें) प्रतिष्ठा नहीं पाते, क्योंकि द्रव्यस्वभाव तो नित्य 
है, एकरूप है श्रौर यह भाव अनित्य है, अ्रनेकरूप हैं; पर्यायें द्रव्यस्वभाव में 
प्रवेश नहीं करतीं, ऊपर ही रहती हैं। [समन्‍्तात्‌ चोतमानं] यह शुद्ध 
स्वभाव स्व अवस्थाओं में प्रकाशमान है। [अ्रपगतमोहीभूय ] ऐसे शुद्ध 
स्वभाव का, मोहरहित होकर जगत अनुभव करे; क्योंकि मोहकर्म के 
उदय से उत्पन्न मिथ्यात्वरूपी अज्ञान जहाँ तक रहता है, वहाँ तक यह 
अनुभव यथार्थ नहीं होता । 

भावार्थ :- यहाँ यह उपदेश है कि शुद्धनय के विपयरूप आत्मा का 
अनुभव करो। 


फलश ११ पर प्रवचन 
आाचायें अमृतचन्द्र जगत के जीवों को लक्ष्य करके कहते हैं :- 
जगत के प्राणियों ! इस सम्यक्‌ू-स्वभाव का अनुभव करो । 'सम्यक्‌' - 
इस एक शब्द में बारह अंग का सार रख दिया है। एक स्थान पर स्तुति- 
कार भगवान की स्तुति करते हुए कहते हैं :- 
प्रभु तुम जानग रीति सहु, जग देखता हो लाल । 
निज सत्ताए शुद्ध, सहुने पेखता हो लाल ॥। 
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नाथ ! आप सम्पूर्ण जगत को निज सत्ता से -स्वयं के अस्तित्त्व से 
शुद्ध देख रहे हो । प्रत्येक आत्मा शुद्ध परिपूर्णो भगवानमयी है, ऐसा आप 
ज्ञान में देख रहे हो । 

अहा हा”! भाई ! भगवान ने देखा है कि तू अन्दर परिपूर्ण 
शुद्ध है, तुझे अपूर्य भर विपरीत मानना-यह तेरा अपमान है। जसे 
किसी अरबपति को निर्घधन कहता उसका अपमान है; उसीध्रकार भगवान 
पूर्णानन्‍्द के नाथ निज आत्मा को दुःखी-द्वरिद्रों मानना उसका श्रपमान 
है। यहाँ कहते हैं कि अन्दर त्रिकाल श्र्‌व ज्ञानानन्दस्वभावी अ्खण्ड 
एकस्वभाव आत्मा है, उसका अनुभव करो। सम्यग्दर्शन में अ्रतीन्द्रिय 
आनन्द का आंशिक स्वाद आता है, इसे अनुभव कहते हैं। आ्रानन्‍द का 
वेदन यह अनुभव की मोहर, छाप, मुद्रा (ट्रेडमाक) है। समयसार गाथा 
५ की टीका में कहा है कि जैसे पहाड़ से पानी भरता है; उसी प्रकार दृष्टि 
जाते ही आनन्दकन्द आत्मारूपी पर्वत से मुझे निरन्तर आनन्द भरता है। 
ऐसा आनन्द भरते हुए प्रचुर स्वसंवेदन से मेरे निजवेभव का जन्म 
हुआ है | अनुभव आनन्द के सहित ही होता है । 

भगवान आत्मा ज्ञान, आनन्द जैसे अनन्त गुणों से परिपूर्ण है 
आचाये कहते हैं कि ऐसे आत्मा का साक्षात्कार करो, इससे शअ्रतीन्द्रिय 
आनन्द होगा । श्रात्मा को छोड़कर बाहर में - स्त्री, पुत्र या इज्जत में कहीं 
भी सुख नहीं है | ये सब तो दुःख के बाह्य निमित्त हैं। प॑ं० बनारसीदासजी 
ने समयसार नाटक में कहा है - 

अनुभव: चिन्ताभरिण रतन, भ्रनुभव है रसकूप। 
अनुभव मारण सोक्ष को, श्रनुभव मोक्षस्वरूप ॥। 

आनन्द के नाथ चेतन्यप्रभु आत्मा के सन्मुख होने पर जो 
अतीन्द्रिय आनन्द का स्वाद आता है, वह चिन्तामरिंस रत्न है, वह आनन्द- 
रस का कुश्ना है, मोक्ष का उपाय और पूर्णानन्द की प्राप्तिखूपमोक्ष है। 
अहा हा'*“”| अनुभव मोक्षस्वरूप है। द्रव्य तो त्रिकाल मुक्तस्वरूप ही 
है | इसका अंश जो पर्याय में द्रव्य के आलम्बन से प्रगट होता है, वह भी 
मुक्तस्वरूप है। तथा पर्याय में जो द्रव्य की दृष्टि होती है, उस दृष्टि में 

य मुक्तस्वरूप ही भासता है । 


अब कहते हैं कि हे जगत के जीवो ! तुम इस सम्यक्‌-स्वभाव का 
अनुभव करो, जिस स्वभाव में यह बद्धस्पृष्टादिभाव स्पष्टरूप से ऊपर 
तेरते हैं। यह बद्धस्पृष्टादि पाँचों भाव स्पष्टरूप से त्रिकाल श्र व पूर्ण 
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शायकभाव के ऊपर-ऊपर तैरते हैं, अन्दर प्रवेश नहीं पाते । कर्म के 
संबंधरूप बंधभाव, पृथक्‌ू-पृथक्‌ गतिरूपभाव, ज्ञान की हीनाधिक दशा 
या रागादिभाव - ये पर्यायभाव ज्ञायकभाव के ऊपर-ऊपर रहते हैं, भ्रन्दर 
प्रवेश नहीं पाते । जैसे पानी में तेल डाले तो तेल ऊपर-ऊपर ही रहता है, 
अन्दर प्रवेश नहीं पाता, तेल की चिकनाहट अन्दर नहीं जाती; उसी- 
प्रकार अनादि-अ्रनन्‍्त सहज  विज्ञानघन स्वभाव में दया-दान-पूजा-भक्ति 
का राग तो प्रवेश पाता हो नहीं, किन्तु इस राग को जाननेवाली ज्ञान की 
क्षयोपशमरूप अनियत अवस्था भी अन्दर में प्रवेश नहीं पाती, वयोंकि 
द्रव्यस्वभाव तो नित्य है, एकरूप है; तथा ये भाव अनित्य व अनेकरूप है । 
आत्मतत्त्व नित्य, ध्र्‌ व, चिदानन्दघनस्वभावी चेतन्यदल है। इसमें ग्यारह 
अंग का क्षयोपशम हो या अनुभव की पर्याय हो, यह सब ऊपर-ऊपर रहती 
है, अन्दर प्रवेश नहीं पाती । भाई ! इस द्रव्यस्वभाव में पर्याय की हीनाधि- 
कता प्रवेश नहीं पाती तो स्त्री, पुत्रादि प्रवेश कैसे पा सकते हैं ? दृष्टि 
में ऐसे स्वभाव की महिमा आनी चाहिए। अपनी महिमा श्राये बिना 
पर्याय में राग की महिमा आ्राती है; वह अपने जीवन का घात करती है, 
यही मिथ्यात्व है । 

प्रश्न :- राग की पर्याय व्यय होकर अश्रन्दर श्रूव में मिल 
जाती है न ? 

समाधान :- नहीं, बिलकुल नहीं मिलती । राग का नाश होता है 
तब वह अन्दर पारिणामिकभावरूप हो जाती है। आत्मा में जो वत्तेमान 
राग होता है वह दूसरे समय में नाश हो जाता है। वह योग्यतारूप से 
पारिणामिकभावरूप हो जाता है; किन्तु वह श्रशुद्धतारूप से द्रव्य में मिल 
कर नहीं रहता, पर्याय की अशुद्धता द्रव्य में जाती ही नहीं है। इसी- 
प्रकार क्षयोपशमभाव हो या क्षायिकभाव की पर्याय हो, उसकी स्थिति भी 
एकसमय की है, दूसरे समय में उसका व्यय होने पर वह पारिणामिकभाव- 
रूप हो जाती है । 

यह द्रव्यस्वभाव सर्व श्रवस्थाओं में प्रकाशमान है। औदबिकभाव 
हो, उपशमभाव हो, क्षयोपशमभाव हो, या क्षायिकभाव हो, इन सभी" 
पर्यायों में सामान्य ध्र्‌ वस्वभाव, ज्ञायकभाव, कायम, त्रिकाल प्रकाशमान 
है। पूर्रानन्‍्द का नाथ प्रभु अपनी प्रत्येक पर्याय में श्र व-प्रव-प्र्‌ वपने 
प्रकाशमान रहता है। ऐसे शुद्ध स्वभाव का मोहरहित होकर जगत 
अनुभव करो । है जगत के जीवो ! मिथ्यात्वरूपी मोह को छोड़कर एक 
जायकस्वभाव का अनुभव करो | बारह अंग का यही सार है । 
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भगवान ! तेरे पास सम्पूर्ण आत्मा पड़ा है न? पास भी कहाँ, 
तृ ही आत्मा है न ? पर्याय के पास कहने में आता है, पर पर्याय तू नहीं 
है। पर्यायवुद्धि, अंशवुद्धि, व्यवहारबुद्धि -ये तो अज्ञान हैं। प्रवचनसार 
याथा ६३ में 'पज्जयमुढ़ा हि परसमया' ऐसा कहा है। जो एकसमय की 
पर्याय में मूढ़ है, वह मिथ्यादृष्टि है। परिपूर्ण आत्मस्वरूप का श्रादर 
छोड़कर एकसमय की पर्याय में - दया, दान, ब्नत आदि के विकल्पों का 
आदर मिथ्यात्व है। यह मिथ्यात्वरूप अज्ञान है तो जीव की पर्याय, किन्तु 
इसमें मोहकर्म का निमित्त है। पर्याय में चाहे जितनी क्षयोपशमज्ञान की 
प्रगटता हो या राग की मन्दता हो, किन्तु इसकी रुचि-प्रेंम मिथ्यात्व ही 
है। आाचाये कहते हैं कि मोहकर्म के निमित्त से उत्पन्न मिथ्यात्वरूप मोह 
का त्याग करके, पर्याय की रुचि मेटकर, पर्याय के पीछे जो अखण्ड एक 
पूर्णा ध्र्‌व चेतन्यस्वभाव आत्मा प्रकाशमभान रहता है, उसका लक्ष्य करके 
उसका अनुभव करो । यह सम्यग्दशन है । 


अहा हा”! अतीन्द्रिय झ्रानन्दस्वरूप श्रात्मा की रुचि होने पर 
इन्द्र के इन्द्रासन का भोग सड़े कुत्ते श्रौर विलाव जेसां अरुचिकरं॑ लगता 
है। किन्तु ज्ञानी को जबतक पूर्ण बीतराग पर्याय प्रगट नहीं हो तवतक 
शुभ-प्रशुभ दोनों ही राग आते हैं। यूहस्थाश्रम में स्त्री वगेरह के अनेक 
भोग उसके जीवन में होते हैं, परन्तु वे सव काले नाग जैसे उपसगे समान 
लगते हैं । इसमें इसे होंश (उत्साह, उमंग) नहीं है । 


शान्तिनाथ, कुन्धुनाथ, अरनाथ तीर्थंकर और चक्रवर्ती थे । उनके 
६६ हजार रानियाँ थीं, पर वे उनके प्रति भोग के भाव को (राग को ) 
जहर समभते थे । समयसार (मोक्ष अधिकार) में पुण्यभाव को जहर का 
घड़ा कहा है। भगवान आत्मा अमृतकुंभ है। यह तो मक्खन-मक्खन की 
बातें हैं। कहा है न :- 
गगन मंडल में गोन्ना वियानी, बसुधा दूध जमाया | 
सदखत था सो विरला रे पाया, जगत छाछ भरसाया ॥। 


भाई ! यह तो समवशररा में जगतगुरु के मुख से निकली हुई सार 
वात है । जिनका महान भाग्य हो उनको सुनने को मिलती है, शेष लोगों 
को तो पृण्यभाव - शुभभाव की रुचि, पैसा स्त्री आदि का प्रेम होने से यह 
वात कठिन लगती है। परन्तु क्या करें ? जहाँ परमस्वभाव-प्रू व चैतन्य- 
स्वभाव के झ्रागे श्षायिकभाव भी अपरमभाव है (अ्रप्रतिष्ठित है), तो फिर 
राग़ की तो बात ही क्‍या है ? 
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कलश ११ के भावार्थ पर प्रदचचन 


यहाँ ऐसा उपदेश है कि शुद्धनय के विषयक्षत पर्यायरहित त्रिकाली 
शुद्धात्मा का अनुभव करो। आनन्दकन्द में भूलने वाले वनवासी, नग्न 
दिगम्वर मुनि और आचार्यों का यह उपदेश है, और यही भगवान का भी 
उपदेश है । मुनिराज तो जंगल में रहते हैं, कभी-कभी भोजन के लिए 
गाँव में आते हैं । इन मुनियों को कभी-कभी विकल्प उठता है तो वन॑ में 
ताड़पत्रों पर शास्त्र लिखते हैं । वहीं के वहीं ताड़पत्र छोड़कर स्वयं दसरे 
स्थान पर चले जाते हैं । किसी गृहस्थ को ख्याल हो कि मुनिराज ने शास्त्र 
लिखा है, तो वह गृहस्थ उन ताड़पन्नों पर लिखे शास्त्रों को ले लेते हैं । 
पूरा समयसार इसी रीति से बना है। अहा हा““““। लिखने का जिन्हें 
अभिमान नहीं है और लिखने के विकल्प के भी जो स्वामी नहीं बनते 
ऐसे मुनिराजों का यह उपदेश है कि एक शुद्ध आत्मा का अ्रनुभव करो । 
अब, इसी अर्थ का सूचक कलशरूप काव्य पुनः कहते हैं, जिसमें 
यह कहा गया है कि ऐसा अनुभव करने पर आत्मदेव प्रगट प्रतिभासमान 
होता है :- 
(शादूलविक्रीड़ित ) 
भूत भांतसभुतसेव. रभसाप्निभिद्य बंध सुधी- 
येद्य तः किल को5प्यहो कलयति व्याहत्य भोहं हठातू । 
प्रात्मात्मानुमवेकगम्यमहिसा व्यक्तोध्यमास्ते . श्र 
नित्यं कर्मंकलंकपंकविकलो देवः स्वयं शाश्वतः ॥११२॥॥ 
श्लोकार्थ :- [ यदि ] यदि [ कः श्रपि सुधीः ] कोई सुबवुद्धि 
(सम्यन्दृष्टि) [ सुतं भान्तम्‌ श्रभुतम्‌ एवं बन्ध | जीव भूत, वत्तेमान और 
भविष्य तीनों काल में कर्मो के वन्ध को अपने आत्मा से [ रभसात्‌ | 
तत्काल - शीघ्र [ नि्भिद्य | भिन्न करके तथा [ सोहं | उस कर्मोदय के 
निमित्त से होनेवाले मिथ्यात्व (अज्ञान) को [ हठात्‌ | अपने वल से 
पुरुषार्थ से [ व्याहत्य | रोककर अथवा नाश करके [ श्नन्तः | अन्तरज्ध 
में [| किल झहो कलयति ] अ्म्यास करे-देखे तो | श्यम्‌ श्रात्मा | यह 
आत्मा [ श्रात्म-अनुभव-एक-गम्य-सहिसा ] अपने अनुभव से ही जानने योग्य 
जिसकी प्रगट महिमा है ऐसा [ व्यक्तः | व्यक्त (अनुभवगोचर), | श्बं ] 
निश्चल, [ शाश्वत: ] शाश्वत, [ चित्यं क्म-कलडू-पद्धू-विकलः| नित्य 
कर्मंकलड्ू-कर्दम से रहित [ स्वयं देवः ] स्वयं ऐसा स्तुति करने योग्य 
देव [ श्ास्ते | विराजमान है । 
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भावार्थ :-शुद्धनय की दृष्टि से देखा जाये तो सर्व कर्मो से रहित 
चेतन्यमात्र देव अविनाशी श्रात्मा अन्तरज्भ में स्वयं विराजमान है। यह 
प्राणी - पर्यायबुद्धि वहिरात्मा उसे बाहर दूँढता है, यह महाश्रज्ञान है । 
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यदि कोई सुबुद्धि भ्र्थात्‌ सम्यग्दृष्टि जीव भूत, वत्तेमान और 
भविष्य - तीनों कालों के कर्मों के बंध को या पुण्य-पाप के भावों को 
अपने आत्मा से तत्काल - शी ध्र भिन्न करके अर्थात्‌ भिन्न जानकर तथा 
कर्मोदय के निमित्त से होने वाले मिथ्यात्व को अपने बल से (पुरुषार्थे से ) 
रोक करके या नाश करके अन्तरंग में पूर्णो आनंद के नाथ निज आत्मा का 
अ्रभ्यास करे, देखे, अनुभव करे, साक्षात्कार करे, तो यह आत्मा - अपने 
अनुभव से ही जानने योग्य जिसकी प्रगट महिमा है -ऐसा व्यक्त (अनुभव 
गोचर), निश्चल, शाश्वत, नित्य कर्मकलंककर्दम से रहित स्वयं ऐसा स्तुति 
करने योग्य देव विराजमान है । ग 


जो भगवान हो गये या स्वर्ग के जो देव हैं उनकी यह बात नहीं है, 
यह तो आत्मा स्वयं देव है" उसकी बात है। देह-देवालय में देह से 
भिन्न पवित्र महाचैतन्यसत्ता अन्दर परमात्मस्वरूप विराजमान है। आत्मा 
में अन्दर से परमात्मस्वरूप न हो तो प्रगट कहाँ से हो । आत्मा स्वयं 
परमात्मस्वरूपं देव है। परन्तु अरे ! 'नजरनी आलसे रे, नयणे न 
नीरखा हरि: दृष्टि के प्रमाद से श्रन्दर पड़ा हुआ सम्पूर्ण परमात्मस्वरूप 
दिखाई नहीं देता, अन्दर का खजाना दीखता नहीं है। दृष्टि को पर्याय 
पर से हटाकर, अन्तर में डालकर अनुभव करे तो शआ्रात्मदेव के दर्शन हुये 
विना नहीं रहेंगे। चौथे गुरास्थान में सम्यग्दृष्टि को ऐसा आ्रात्मा अनुभव 
में आ्राता है । पाँचवें गुणस्थान वाले श्रावक एवं छठवें-सातवें गुणास्थान 
में भूलने वाले मुनियों की बात तो अलौकिक है। 
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शुद्धनय की दृष्टि से देखें तो सर्वे कर्मों से रहित अविनाशी चेतन्य- 

मात्र देव अन्तरंग में स्वयं विराज रहा है। ज्ञानी कहते हैं - इसीसमय 
शुद्धतय से आत्मा को देखें तो ज्ञानस्वभावमात्र आत्म -ज्ञान, शाच्ति, 
आनन्द, स्वच्छता, प्रभुता जैसी अ्रनंत शक्तियों की दिव्यता को धारण 
करने वाला देव - अरन्तरंग में विराज रहा है। यह तीर्थकऋरदेव की बात 
नहीं है, यह तो तीर्थकरगोत्र जिस भाव से बंधता है, वह भाव भी जिसमें 
नहीं है - ऐसे: त्रिकाली शुद्ध आत्मदेव की बात है। तीर्थंकरगोत्र जिस 
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भाव से बंधे वह भाव धर्म नहीं. है, बंधभाव है। जिस भाव से बंधन में 
पड़े, वह धर्म नहीं हो सकता, कठोर भाषा में कहें तो श्रधर्म है। जगत से 
जुदी बात है। जगत माने न माने, तीनों काल में परमा्थे का मागे तो 
एक ही है । चतन्य का पुंज, चिदानन्दघन, अ्रनंतशक्ति का सागर आत्मा 
स्तुति करने योग्य स्वयं देव है । वत्तमान अवस्था की जिसे दृष्टि है - ऐसा 
भ्ज्ञानी पर्यायवुद्धि बहिरात्मा जीव इसे बाहर ढूँढ़ता है; यह बड़ा भारी 
श्रज्ञान है। 
पण्डित वनारसीदासजी ग्रहस्थ थे, महाज्ञानी थे, वस्तुस्थिति के 
जानकार थे । उन्होंने समयसार नाटक के 'बंधद्वार' में इस प्रसंग में सुन्दर 
बात लिखी है !-- 
केई उदास रहैं प्रभु कारन, 
केई कहेँ उठि जाहि कहींके। 
केई प्रनाम करें गढ़ि मृरति, 
केई पहार चढ़े चढ़ि छींक ॥॥ 
केई कहूँ अ्रसमानके ऊपरि, 
कैई कहूँ प्रभु हेठि जमींक। 
मेरो घनी माह दूर दिसन्तर, 
मोही में है मोहि सुझत नीके ॥। ४५८ ॥। 
आत्मा को जानने के लिए अर्थात्‌ ईश्वर की खोज करने के लिए 
कोई तो त्यागी बन गये हैं, कोई दूसरे क्षेत्र में यात्रा भादि के लिए जाते 
हैं, कोई प्रतिमा बनाकर नमस्कार-पूजन करते हैं, कोई डोली में बैठकर 
पर्बतों पर चढ़ते हैं, कोई कहता है कि ईश्वर आ्राकाश में है, तथा कोई 
कहता है कि पाताल में है। परल्तु पण्डित बनारसीदासजी कहते हैं कि मेरा 
प्रभु मुझसे दूर नहीं है, मुभमें ही है; तथा मुझे भलीप्रकार दिखाई देता 
है, श्रनुभव में श्राता है । 
चैतन्य-चमत्कार अविनाशी भात्मदेव अन्तरंग में विराजमान है, 
इसे भ्ज्ञानी शत्रंजय, गिरनार भौर सम्मेदशिखर में मिल जायगा- ऐसा 
समभकर बाहर में ढूँढ़ता है | प्रतिमा की पूजन आदि से मिल जायगा - 
ऐसा मानकर पूजा श्रादि करता है। किन्तु यह तो बाहर के (पर) 
भगवान हैं । यह क्या तेरा भगवान है ? तेरा भगवान तो सच्चिदानन्दप्रभु 
अन्तरंग में विराजता है, वहाँ देखो। वाहर के भगवान के ऊपर लक्ष्य 
करना तो शुभराग है। थ्रशुभ की निवृत्ति के लिए वह भ्राता है, किन्तु 
वह कोई धर्म नहीं है। भाई ! मार्ग तो ऐसा है। 
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प्रब, शुद्धनय के विषयभूत आत्मा की श्ननुभूति ही ज्ञान की श्रनुभूति 
है, इसप्रकार भ्रागे की गाथा की सूचना के अर्थरूप काव्य कहते हैं :-- 
(वसन्ततिलका ) 
श्रात्मानुभूतिरिति शुद्धनयात्मिका या 
ज्ञानानुभुतिरियसेव किलेति बुद्ध्वा । 
आत्सानसात्मनि निवेश्य सुनिष्प्रकंप- 
सेको$स्ति नित्यमवबोधघनः समंतात्‌ ॥॥ १३ ॥। 


श्लोकार्थ :- [इति] इसप्रकार [या शुद्धनयात्सिका श्रात्म-पनुभुति:] 
जो पूर्वकथित शुद्धनयस्वरूप आत्मा की अनुभूति है [इयम्‌ एवं किल ज्ञान- 
श्रतुभुतिः| वही वास्तव में ज्ञान की अनुभूति है, [इतति बुद्ध्वा] यह 
जानकर तथा [श्रात्मनि श्त्सानस्‌ सुनिष्प्रकस्पस्त निवेश्य] आत्मा में 
आत्मा को निश्चल स्थापित करके, [नित्यम्‌ समन्‍्तात्‌ एकःश्रवबोधं:घन 
श्रस्ति] (सदा सर्वे शोर एक ज्ञानघन श्रात्मा है, इसप्रकार देखना चाहिए | 

भावार्थ :- पहले रुम्यग्दर्शन को प्रधान करके कहा था; श्रव ज्ञान को 
मुख्य करके कहते हैं कि शुद्धनय के. विषयस्वरूप आत्मा की शअ्रनुभूति ही 
सम्यज्ज्ञान है । 
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इसप्रकार जो पूर्वकथित शुद्धनयस्वरूप श्रात्मा की श्रनुभूति है वही 
वस्तुतः ज्ञान की अनुभूति है। देखो ! 'शुद्धनयस्वरूप आत्मा'-ऐसा 
कहकर नय श्र नय के विषय को अभेद करके वात की है। शुद्धत॒य के 
विषयभूत आत्मा, ऐसे भेद से नहीं कहा । श्रह्म हा”“”! त्रिकाल शुद्ध 
चेतन्यघन अती र्द्रिय श्रानन्‍्द का कन्द प्रभु आत्मा, यही शुद्धनय है । ऐसे शुद्ध- 
नयस्वरूप आत्मा का अनुभव ही, ज्ञान का अनुभव है। झात्मा का अनुभव 
या ज्ञान का अनुभव, यह दो जुदी वस्तुएं नहीं हैं । सर्वज्ञस्वभावी आत्मा के 
ज्ञान का अनुभव ही श्रात्मद्रव्य का अनुभव है और आत्मद्रव्य का अनुभव 
ही ज्ञान का अनुभव है। गाथा १४ में सम्यन्दर्शन की प्रधानता से कथन 
किया है। गाथा १४ में सम्यग्ज्ञान की प्रधानता से कथन है। आत्मा का - 
गुणी का अनुभद, ज्ञान का अ्रनुभव, सम्यस्दशेत और जेनशासन- सब 
एक ही हैं। ऐसा जान कर आत्म को आत्मा में - अपने स्वरूप में निश्चल 
स्थापित करके सदा सर्वतरफ एक ज्ञानधन आत्मा, है - ऐसा देखना,' 
अनुभवना, इसके नाम जेनधर्म और मोक्षमार्ग है ।. 
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पर्याय में द्रव्य अशुद्ध हुआ है, यह पर्यायदृष्टि से सत्यार्थ है। परच्तु 
झ्रात्मा का एकस्वभाव इस नय से ग्रहण नहीं होता, और त्रिकाली एकरूप 
स्वभाव दृष्टि में आये बिना श्रात्मज्ञान नहीं होता । अ्रशुद्धदवव्याधिकनय 
पर्याथ की सत्ता को बतलाता है, किन्तु इससे एकरूप स्वभाव-भाव 
चिदानंदमूर्ति ज्ञायकभाव दृष्टि में नहीं श्राता, और ज्ञायक को जाने विना 
अखण्ड एक आत्मा का ज्ञान कंसे हो ? पाँच प्रकार में तो श्रात्मा अनेक- 
रूप दिखाई देता है, किन्तु वस्तु तो अ्रन्दर अखण्ड एकरूप त्रिकाल है। 
भगवान आत्मा ज्ञान और आनंद स्वभाव से भरपूर भरा हुआ गोदाम है । 
ऐसे आत्मा का भेददृष्टि से-अंशदृष्टि से या पर्यायदृष्टि से ज्ञान नहीं 
होता । इसलिए व्यवहारनय के प्रतिपक्ष शुद्धद्रव्याथिक श्रर्थात्‌ निश्चय- 
नय को मुख्य करके झ्रात्मा के एकस्वभाव को ज्ञान में ग्रहए करके, एक 
ग्रसाधारण ज्ञायकमात्र आत्मा का भाव लेकर मात्र ज्ञान, ज्ञान, ज्ञान का 
पिण्ड (फमलभलाती ) जलहलज्योति, एकरूप, सम्पूर्ण चैतन्यबिम्ब को शुद्धनय 
की दुष्टि से सर्वे परद्रव्यों से भिन्न, सर्वे पर्यायों में एकाकार, हानिवृद्धि से 
रहित देखें तो पाँचों भावों से जो अ्रनेकरूपपना है, वह अभृतार्थ है, 
असत्याथे है । श्रन्दर जो पूर्णानन्‍्दरूप, ज्ञानघन, पभ्रू वज्ञायकभाव है, उसमें 
दृष्टि करके श्राश्य करने पर यह पाँच पर्यायरूप भाव भूठे हो जाते हैं । 


बापू ! यह तो जन्म-मरण मिटानेवाली बात है | भगवान 
कुन्दकुन्दाचार्यदेव ने मोक्षपाहुड़ गाथा १६ में ऐसा कहा है :- 


'परदव्वादो दुग्गई सहृव्वादो दु सुग्गई होई । 


परद्रव्य पर जितना लक्ष्य जायगा उतना राग उत्पन्न होगा, और 
इसके फल में चार गतियाँ मिलेंगी, सिद्धनति नहीं मिलेगी । भाई ! तीन 
लोक के नाथ, तेरी श्रपेक्षा से परद्रव्य हैं। इनके लक्ष्य से राग ही उत्पन्न 
होगा, इससे पुण्य बन्ध होगा और स्वर्गादिक भी मिलेंगे, किन्तु यह सब 
दुर्गति है। मनुष्य में पेसावाला होगा यह भी दुर्गंति है, तथा स्वद्गव्य के 
अवलम्बन से सुगति-सिद्ध दशा प्राप्त होती है। दो शब्दों में सम्पूर्रो 
सिद्धान्त रख दिया है । यह तो अजर-अ्रमर प्याला है । 


यहाँ ऐसा जानना कि वस्तु का स्वरूप अनंत धर्मात्मक है, वह 
स्याद्राद से यथार्थ सिद्ध होता है। आ्ात्मा अनंत घर्मेस्वरूप है। आरात्मा में 
गुण और पर्यायें-ये सब आत्मा द्वारा धारण क्रिये हुए भाव होने से 
आत्मा के धर्मे हैं। पर्याय में शुद्धता या अशुद्धता है, वह भी पर्याय ने 
धारण कर रखी है, इससे वह भी धर्म है । इसमें ज्ञान, दर्शन, आनंद आदि 
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अनंत धर्म तो स्वाभाविक हैं और पर्याय में जो पुण्य-पाप आदि हैं, वे कर्म 
के संयोग से होते हैं और इनसे आ्ात्मा को संसार की प्रवृत्ति होती है। 
राग-देषादि तीत् हों तो नरक या तिर्यच में जाता है और मंद हो तो देव 
या मनुष्य होता है। यह सब संसार की प्रवृत्ति है। इस सम्बन्धी जो 
सुख-दु:ख भ्रादि होता है, उसे आत्मा भोगता है। वास्तव में तो नरक या 
स्वर्ग में कहीं सुख नहीं है, परन्तु कल्पना करके आत्मा सुख-दुःख भोगता 
है। मनुष्य की अपेक्षा स्वर्ग में बहुत अनुकूल सामग्री है, किन्तु उसपर 
लक्ष्य करते ही पापभाव होता है, और यह दुःखरूप ही है। स्वर्ग के जीव 
भी दु:खी ही हैं। वर्तमान पर्यायमात्र को ही देखना, -रागादिक को देखना- 
अ्रनादि भ्रज्ञान से ऐसी पर्यायबुद्धि है, अनादि-अ्रनंत एक श्रात्मा का 
ज्ञान नहीं है । 

भगवान आत्मा है, है, है, - ऐसा त्रिकाल ध्रूव एक सदृश्य प्रवाह 
अनादि-अनंत है। ऐसा एकरूप आत्मा का ज्ञान पर्यायबुद्धिवाले श्रज्ञानी 
जीवों को नहीं होता है । उसको बतानेवाला सर्वेज्ञ का आगम है। जैनमत 
के सिवाय अन्य मत में सर्वेज्ञ ही नहीं है। इससे उनमें ऐसा वस्तु का 
यथार्थे स्वरूप बतानेवाला भी कोई नहीं है। सर्वेज्ञ परमेश्वर ने अन्तर में 
जो पूर्ण 'ज्ञ' स्वभाव - सर्वेज्ञस्वभाव पड़ा है, उसके पूर्ण अवलम्बन से सर्वेज्ञ- 
पर्याय प्रगट की । ऐसे सर्वेज्ञ परमात्मा की वाणी श्रागम है। उसमें शुद्ध- 
द्रव्याथिकनय से यह बताया है कि आत्मा का एक असाधारण चेतन्यभाव 
है; वह अखंड है, नित्य है, अनादिनिधन है, - इसे जानने से पर्यायबुद्धि का 
पक्षपात छूट जाता है। पर्याय का नाश हो जाता है - ऐसा नहीं है, किन्तु 'मैं 
अखण्ड एक ज्ञायक हूँ, ऐसी दृष्टि होने पर अपनी वत्तंमान रागादि पर्याय 
बराबर जो अपने को माना था, वह पक्षपात मिट जाता है । 

जब यह जीव शरीर कर्म आदि परद्रव्यों से, उनके भावों से भौर 
उनके निमित्त से हुये अपने विभावों से श्रपने आत्मा को भिन्न जानकर 
एक ज्ञायकभावरूप अनुभव करे तब परद्रव्य के भावषोंरूप नहीं 
परिणुमता। आत्मा में दो भाग पड़े हैं- एक ध्रूव ज्ञायकभाव द्रव्य शौर 
दूसरा वत्तंमान पर्याय जिसमें राग-द्ेषादि भाव होते हैं। इनमें पर्यायदृष्टि- 
व्यवहारदृष्टि मिथ्यादृष्टि है। यह पर्याय की दृष्टि छोड़कर इससे विरुद्ध 
(प्रतिपक्ष) शुद्धनय के विषयभूत एकरूप चेतन्यमात्र ग्रनन्त-अनन्त गुरों 
का पिण्ड श्रानन्दकन्द भगवान आत्मा है, उस एक की दृष्टि होने पर पर्याय 
में पर के सम्बन्ध से जो रागादि उत्पन्न होते थे, उस रूप से अ्रब वह आत्मा 
परिणमन नहीं करता । अरागी ज्ञायकभाव की दृष्टि होने पर पर्याय में 
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शुद्धता प्रगट होती है और भ्रशुद्धता का नाश-होता है तथा इससे कमेबंध 
नहीं होता और संसार से निवृत्ति हो जाती है। स्वभाव में प्रवृत्ति पट 
होने पर विकारी परिणमन से निवृत्ति हो जाती है और भ्रात्मा प्रवे 
सिद्ध भगवान हो जाता है । 

भ्रह ! बाहर की क्रिया पालता हो और इस चर्चा (तत्त्वज्ञान) में 
ऐसा लगे कि यह कोई एलएल.बी. जैसी कोई ऊंची बात है, किन्तु ऐसा 
नहीं है। यह तो प्रथम कक्षा की बात है। जैनधर्म इससे सुना नहीं है। 
जैनधर्म कोई क्रियाकांड या सम्प्रदाय का नाम नहीं है । वस्तुस्वभाव की 
दृष्टि करके भ्रज्ञान और राग-ह ष को जीतने का नाम जेनधर्म है। इस- 
लिए पर्यायाथिकरूप व्यवहार को गौर करके शअसत्यार्थ कहा है। देखो ! 
भाषा कंसी ली है ? व्यवहार को गोण करके कहा, अ्रभाव करके नहीं 
कहा । पर्याय है ही नहीं, ऐसा नहीं है; परन्तु वह दृष्टि का विषय नहीं 
है। तथा शुद्धनेश्ववनय को सत्यार्थ कहकर उसका आलम्बन कराया 
है। शुद्धनय के विषयभ्ूत त्रिकाली शुद्ध श्रात्मा का ही अवलम्बन लेने को 
कहा है। भगवान की मूर्ति का श्रालम्बन तो पर का आालम्बन है। यहाँ तो 
त्रिकाली श्र व ज्ञायकभाव के आलम्बन की बात है। 

परवस्तु भ्रौर आत्मा के तो कोई सम्बन्ध ही नहीं है। भाई, तेरी 
पर्याय का भी लक्ष्य करने लायक नहीं है, तो परद्रव्य का लक्ष्य करना पो 
कहाँ रहा ? प्रवचनसार में (चरणानुयोगचूलिका अधिकार में) प्राचार्यदेव 
ने कहा है कि जब कोई जीव आत्मज्ञानपूर्वक वैराग्य प्रगंट होने पर 
दीक्षा लेना चाहता है तब वह कुट्म्बीजनों के पास स्वीकृति लेने जाता है। 
पिता के पास जाकर ऐसा कहता है:-इस पुरुष-शरी रँ के जनक के ग्रात्मा | 
इस पुरुष का आत्मा तुमसे जनित नहीं है। श्रव मैं अपनी निर्मल पर्याय 
के जनक श्रनादि-अ्रनंत न्रिकाली द्रव्य के पास जाना चाहता हूँ; गुर 
स्वीकृति प्रदान करो । इसीप्रकार स्त्री के समीप जाकर ऐसा कहता है 
इस पुरुष के शरीर की रमणी-का आत्मा! इस पुरुष के झ्रात्मा को तू रमाती 
नहीं है। श्रब मैं श्रनादि-भ्रतन्‍्त त्रिकाल अ्नुभूतिस्वरूप जो मेरी स्त्री है 
उसके पास जाना चाहता हूँ । इसीप्रकार हें माता-पिता ! मेरी चीज जो 
मेरे पास है, मैं उसके पास जाना चाहता हूँ । बाहर में जो विकण उ्े 
हैं वे भी मेरी चीज नहीं हैं; तो परद्रव्यों के साथ तो मेरा क्या सम्बस 
हो सकता है ? आत्मा का परद्रव्य के साथ कोई भी सम्बन्ध नहीं है। 

अ्रव कहते हैं कि - वस्तुस्वरूप की प्राप्ति होने के बाद शुद्धता 
का भी आलम्बन नहीं रहता। पर्याय में जबतक पुणरणता प्रगटत हो, 
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तबतक स्वद्रव्य की ओर भुकाव करने की आवश्यकता रहती है । स्वद्वव्य 
की ओर के सुझाव से जब पर्याय में पूर्णता प्रगट हो जाती है तो फिर 
द्रव्य के आलम्बन करने की भी श्रावश्यकता नहीं रहती । 

पर्यायाथिकनय को गौर करके शअ्रसत्यार्थ कहा है और शुद्धनय को 
सत्याथे कहकर उसका आलस्वन कराया है। पूर्ण प्राप्ति होने के पश्चात्‌ 
उसका भी आलम्बन नहीं रहता । पूर्ण दशा में तो भेदाभेद का ज्ञान रहा 
करता है। इस कथन से ऐसा नहीं समभना कि अशुद्धनय सर्वेधा असत्यार्थ 
है। पर्याय में राग भौर दुःख हैं, भरत: अ्शुद्धनय भी है । दुष्टि के विषय 
को मुख्य करके, पर्याय को गौण करके उसे भूठ कहा है। अशुद्धनय को 
सर्वेथा असत्यार्थ मानने से वेदान्तमत का प्रसंग प्राप्त होगा, क्योंकि वे 
संसार को सवंथा श्रवस्तु मानते हैं | वेदान्त आत्मा को सर्वव्यापक मानता 
है और पर्याय में भेद व अ्रवेकता को स्वीकारता ही नहीं है। वेदान्ती 
संसार को अवस्तु मानते हैं। ऐसी मान्यतापूर्वक शुद्धनभय का आलम्बन 
वेदान्तियों की तरह मिथ्यादृष्टिपना लाएया। इसलिए सर्वेनयों का कथथंचित्‌ 
रीति से सत्याथंपने के श्रद्धान से ही सम्यक्दृष्टिपना हो सकता है । 

पर्यायनय से भ्रात्मा का कर्म के साथ सम्बन्ध; राग, श्रनेकता तथा 
गुराभेद है, वह सत्य है, वह अवस्तु नहीं है; परन्तु उसके लक्ष्य से सम्य- 
गन आदि प्रयोजन की सिद्धि नहीं होती । सम्यण्दर्शन के प्रयोजन की 
सिद्धि तो एकमात्र अभेद, अखंड, एकरूप त्रिकालीज्ञायक का लक्ष्य करके 
उसका आ्राश्वय करने से होती है ! इसीलिए दिग्रम्बर सन्‍्तों ने प्रयोजन की 
सिद्धि के लिए त्रिकाली को सुख्य करके, निश्चय कहकर, सत्यार्थ कहकर 
उसका आलम्बन कराया है; तथा पर्याय को गौर करके, व्यवहार कहकर, 
असत्यार्थ कहकर उसका लक्ष्य छुड़ाया है। त्रिकाली शुद्ध आत्मा ही 
सम्यस्दर्शन का विषय और ध्येय है । ऐसा होनेपर भी पर्याय है ही नहीं! - 
ऐसा मानकर द्रव्य का आश्रय करे तो ऐसा बनता ही नहीं है, क्योंकि 
द्रव्य का आश्रय तो पर्याय करती है । इसलिए “पर्याय नहीं है'- ऐसा 
मानने पर आश्रय करनेवाला कोई रहता ही नहीं है, तो फिर जिसका 
आश्रय करना है ऐसी द्रव्यवस्तु भी दृष्टि में नहीं भरा सकती । 

आनन्दधनजी एक स्थान पर लिखते हैं : - 

गगनमंडल में श्रधबीच कुश्रा, वहाँ है श्रमी का वासा ) 
सुगुरा होय सो मर-सर पोवे, निगुरर जावे प्यासा॥॥ 
गगनमंडल में आत्मा शरीर से, कर्म से और वत्तंमान पर्याय से भिन्न 
अधवीच श्रधर में रहता है । इस सम्पूर्ण आत्मा में श्रमृत भरा है । अन्दर 
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में अतीन्द्रिय आनन्द से भरा हुआ यह आत्मा अमृत का सागर है। जिसे 
सुगुरु का शरण मिला है, जिसे सुगुरु-की देशना प्राप्त हुई है, वह अन्तर्मुख 
दृष्टि करके सुखामृत का प्याला भर-भर कर पान करता है। तथा जो 
अ्ज्ञानी हैं, वे वाहर में घन, पैसा, स्त्री, इज्जत-आरवरू में सुख ढूंढ़ते हैं, 
उनकी प्यास नहीं बुभती, वे दुःखी ही रहते हैं। 
; भाई ! आत्मा वीतरागस्वरूप है । चारितन्र की अपेक्षा से वीतराग- 
स्वरूप, आनंद की अपेक्षा से पूर्णाश्नानंदस्वरूप, ज्ञान की अपेक्षा से पूर्ो- 
ज्ञानस्वरूप, श्रद्धा की अपेक्षा से पूर्णश्रद्धास्वरूप, प्रभुता की अपेक्षा से 
पूर्णईश्वरस्वरूप है, यद्यपि ऐसे भेद भेद-अपेक्षा से सत्य हैं, तथापि भेदों 
का लक्ष्य करने से राग उत्पन्न होता है, अत: यह सब पर्यायदृष्टि है । 
पर्यायदृष्टि जहाँतक है, वहाँतक पूर्ण आत्मा का अनुभव नहीं होता; 
इसलिए पर्याय पर से दृष्टि उठाकर पूर्णाआनन्द की सत्ता का - एक अ्रखंड 
अभेदवस्तु का अवलम्बन लेकर श्रतीन्द्रिय आनन्द प्रगट करना'-यह 
सम्यग्दशेन की रीति है । 


इस रीति से स्याह्राद को समभकर जिनमत का सेवन करता । 
मुख्य गौण कथन को सुनकर सर्वेथा एकान्तपक्ष नहीं पकड़ना । पर्याय को 
असत्याथे कहा तो इससे पर्याय का सर्वेथा निषेध नहीं मान लेना चाहिए । 
पर्याय को गौणकर असत्य तथा द्रव्य को मुख्य करके उसे सत्य कहा है - 
ऐसा समभकर जिनमत में कहा गया एक वीतरागस्वरूप त्रिकाली आत्मा 
का सेवन करना । पर्याय है ही नहीं - ऐसी मान्यता जिनमत नहीं है, तथा 
पर्याय का आश्रय करना भी जिनमत नहीं है; यह तो मिथ्यात्व है । 


इस गाथासूत्र का व्याख्यान करते हुए टीकाकार आचायें ने भी कहा 
है कि व्यवहारनय की दृष्टि में जो बद्धस्पृष्ठादिरूप आत्मा दीखता है, वह 
उस दृष्टि में तो सत्यार्थ ही है, परन्तु शुद्धनय की दृष्टि में बद्धस्पृष्टादिपना 
असत्यार्थ है, क्योंकि अभेद में पर्याय का भेद नहीं है; तथा अभेद की दृष्टि 
करने पर भेद दिखाई नहीं देता, इससे अभेद का अनुभव करने के. लिए 
पर्याय को गौण करके असत्याथे कहा है । 


यह नय श्रुतज्ञानप्रमाणु का अंश है | शुद्धनय हो या व्यवहारनय, 

ये श्रुतज्ञानप्रमाण के अंश हैं । त्रिकाल ज्ञानगुण जिसका लक्षण है, ऐसे 
द्रव्य का अनुभव करके जो भावश्लुतज्ञान प्रगट हुआ, वह प्रमाणज्ञान है। 
प्रमाणज्ञान अवयवी है, और नय उसका अ्रवयव है। भावश्वुतप्रमाणनान 
ज्ञान की- वत्तेमान अवस्था, है, और इसका एक भाग नय है। श्रुतज्ञान में 


समयसार गाथा १४ ] [ २४७ 


वस्तु श्र्थात्‌ त्रिकालीद्रव्य परोक्षरूप से जानी जाती है । यद्यपि जिसप्रकार 
सर्वेज्ञ परमात्मा पूर्ण आत्मा को प्रत्यक्ष देखते हैं, वैसा श्रुतज्ञान में आत्मा 
प्रत्यक्ष दिखाई नहीं देता; तथापि शास्त्रों में दो अपेक्षाओ्ं से श्रुतज्ञान को 
प्रत्यक्ष कहा है : - 


(१) शनुभूति में अतीन्द्रिय आनन्द के स्वाद के वेदन की अपेक्षा से । 


(२) श्रुतज्ञान द्वारा ज्ञायक को जानने में राग या निमित्त की 
अपेक्षा नहीं रहती - इस अपेक्षा प्रत्यक्ष कहा है । 


शुद्धनय के विषयभूत शआरात्मा को श्रुतज्ञान सर्वेज्ञ के आगम श्रनुसार 
पूर्ण जानता है। श्रुतज्ञान पूर्णवस्तु को प्रत्यक्ष देखे - ऐसा नहीं होता। 
श्रुतज्ञान वस्तु को परोक्ष जानता है । नय भी वस्तु को परोक्ष ही जानता 
है। श्रुतज्ञान परोक्ष है, तो नय भी परोक्ष ही है । 


शुद्धद्रव्याथिकनय का विषयभूत आत्मा वद्धस्पृष्ट आदि पाँचों भावों 
स रहित चेैतन्यशक्तिमात्र है। यह शक्ति तो श्रात्मा में परोक्ष ही है। 
आत्मा में ज्ञान, ज्ञान, ज्ञान -ऐसा सामर्थ्यरूप चेतन्यस्वभाव भी परोक्ष है, 
तथा उसकी व्यक्तता कर्मंसंयोग से मतिश्रुतादि ज्ञानरूप है। वह कथंचित्‌ 
अनुभवगोचर होने से प्रत्यक्षरूप भी कहलाती है। आ्ात्मवस्तु, ज्ञानशक्ति- 
मात्र गुण, इनकी मतिश्रुत आदि प्रगट व्यक्तता-तीनों आगये। इनमें 
भगवान आत्मा परोक्ष है। तथा इसप्रकार के द्रव्य का आलम्बन लेने से 
शक्ति में से मतिश्रुतादि पर्यायें प्रगट हुई-यह व्यक्त है। पहले कहा था 
कि शुद्धनय का विषय परोक्ष है, वह तो त्रिकाली की बात है। अरब इस 
त्रिकाली ध्येय में एकाग्र होकर जो मतिश्रुतज्ञानरूप पर्याय प्रगट हुईं उसे 
कयंचितु - ज्ञान, ज्ञान को पर की श्रपेक्षा बिना सीधा जानता है-इस 
अपेक्षा से प्रत्यक्ष रूप भी कहा जाता है। तथा सम्पुण केवलज्ञान जो कि 
छद्मस्थ की प्रत्यक्ष नहीं है तथापि यह शुद्धनय आत्मा के केवलज्नञानस्वरूप 
को परीक्ष बताता है। यद्यपि केवलज्ञान पर्याय प्रगट नहीं है; तथापि यह 
शुद्धनय बताता है कि यह जो सम्यग्ज्ञान प्रगट हुआ है, वह बढ़कर केवल- 
ज्ञानरूप होगा-। धवल में यह पाठ है कि - मतिज्ञान केवलज्ञान को बुलाता 
है । परोक्षज्ञान में यह प्रतीति में आ गया है कि यह मतिज्ञान-श्रुतज्ञानादि 
पर्याय बढ़कर केवलज्ञान होंगे ही । जयधवल में भी कहा है कि - केवलज्ञान 
ग्रवयवी है और मति-श्रुत इसके श्रवयव हैं। अवयव से श्रवयवी जानने में 
आते हैं । खम्भे का एक हिस्सा देखने पर जेसे सम्पूर्ण स्तम्भ का निर्णय 
हो जाता है; उसीप्रकार आत्मा में मति-श्रुत अभ्रवयव प्रगुट होने पर 
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केवलज्ञानरूप भ्रवयवी की प्रतीति हो जाती है। छद्मस्थ को केवलज्ञान 
नहीं है। किन्तु शुद्धनय परोक्षरूप से ऐसा बताता है कि यह वत्तेंमान 
वर्तेता ज्ञान पूर्णो होगा - वह केवलज्ञान है । श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी ने भी कहा 
है - श्रद्धा अपेक्षा से केवलज्ञान है, विचारदशा से और इच्छादशा से 
केवलज्ञान हुआ है, इच्छा - भावना इसकी (केवलज्ञान की) ही है-इस 
अ्रपेक्षा से केवलज्ञान' हुआ है, ऐसा कहा । उपरोक्त न्याय से वह परोक्ष 
है - यह सर्वेज्ञ का (स्याद्वाद का) मार्ग है। 


मति-श्रुतज्ञान सर्वज्ञषद की प्राप्ति के उपाय हैं। मति-श्रुतज्ञान 
साधक हैं और केवलज्ञान साध्य है। अष्टपाहुड़ में चारित्रप्राभुत की चौथी 
गाथा में तो मोक्षमार्ग की ज्ञान, दर्शन, चारित्र की पर्याय को अक्षय 
अमेय' कहा है। समयसार में मति-श्रुतज्ञान को 'उपाय' तथा केवलज्ञान 
को 'उपेय' कहा है। उपाय के ज्ञान में उपेय की प्रतीति श्रा जाती है । 
नवतत्त्व की अभेद प्रतीति में मोक्ष की प्रतीति आ जाती है। तत्त्वाथेसूत्र 
में जीव, अ्रजीव, आख्रव, बंध, संवर, निर्जरा, मोक्ष - इन संब को एकवचन 
में लिया है। जैसा शक्ति में ज्ञान पूर्णो है, ऐसी ही यह मंति-श्र्‌ तपर्याय पूरों 
हो जायगी - ऐसी परोक्ष प्रतीति श्रुतज्ञान में आती है । 


अब कहते हैं-जबतक इस शुद्धनय को जीव जानता नहीं है, तब- 
तक आत्मा के पूर्रास्वरूप का ज्ञान-भ्रद्धान नहीं होता | शुद्धनय का विषय 
अखंड, एक पूर्ण श्रद्धा-ज्ञानस्वरूप आत्मा है। इस आत्मा में कुककर पर्याय 
जबतक उसे नहीं जानती, तबतक उसका श्रद्धा-ज्ञान नहीं होतां । इससे 
श्रीगुरु ने इस शुद्धनय को प्रगट करके उपदेश दिया है कि बद्धस्पृष्ट आदि 
पाँच भावों से रहित पूर्रोज्ञानघन आत्मा को जानकर श्रद्धान करना । 
संत प्रसिद्ध करके कहते हैं कि पूर्रोज्नानधनस्वरूप श्रार्त्मा की दृष्टि-श्रद्धा 
करो | यह शुद्धनय अखण्ड एक, त्रिकाली, श्र्‌व, परमस्वभाव ज्ञायक- 
भाव को दिखाता है - इसकी अन्तर्मुख होकर श्रद्धा करो । 


यहाँ कोई ऐसा प्रश्न करता है कि ऐसा आत्मा प्रत्यक्ष तो दिखाई 
देता नहीं है और बिना देखे श्रद्धान करना तो भूठा श्रद्धान है ? 


उससे कहते हैं कि देखे हुए का ही श्रद्धान करना, यह तो नास्तिकमत 
है। जिनमत में तो सर्वज्ञ के शास्त्र में प्रत्यक्ष व परोक्ष दोनों प्रमाण माने 
गये हैं। उनमें आगमप्रमाण परोक्ष है। उसका भेद शुद्धनय है। प्रमाण 
से अ्रनुमानज्ञान में परिपूर्ण ध्रूव श्रात्मा को जानकर शुद्धनय की दृष्टि से 
शुद्ध आत्मा का श्रद्धान करना श्रुतज्ञान परोक्ष है, क्योंकि इसमें आत्मा के 
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श्रसंख्यात कक झौर श्रनंतगुरा प्रत्यक्ष ज्ञात नहीं होते। इसप्रकार 
ज्ञान की पर्याय में झखण्ड, अभेद, पूर्ण आत्मा जो ज्ञेय है, उसका ज्ञान 
करके श्रद्धात करना । मात्र व्यवहारप्रत्यक्ष का ही एकान्त नहीं करना । 


हमें प्रत्यक्ष दीखेगा तभी मानेगे--ऐसा एकान्त नहीं करना । 


यहाँ, इस शुद्धनय को मुख्य करके कलशरूप काव्य कहते है :-- 
(मालिनी ) 


न हि विदधति बद्धस्पृष्ठभावादयो5्मी 
स्फुटसुपरितरंतोप्येत्य यत्र प्रतिष्ठाम्‌ । 
श्रनुभवतु॒ त्मेव द्योतमानं समंतात्‌ 
जगवपगतमोहीभूय सम्यक्स्वभावम्‌ ॥। ११ ॥॥ 


श्लोकार्थ :- [ जगत्‌ तम्‌ एवं सम्यक्स्वभावस्‌ अ्नुभवतु] जगत के 
प्राणियों ! इस सम्यक्स्वभाव का अ्रनुभव करो कि [यत्न] जहाँ [ श्रमी 
बद्धस्पृष्टभावादयः | यह वद्धस्पृष्टादिभाव [एत्य स्फुटमस उपरि तरन्तः 
श्रपि ] स्पष्टतया उस स्वभाव के ऊपर तरते हैं, तथापि वे [ प्रतिष्ठाम्‌ न 
हि विदधति] (उसमें) प्रतिष्ठा नहीं पाते, क्‍योंकि द्रव्यस्वभाव तो नित्य 
है, एकरूप है और यह भाव अनित्य हैं, अनेकरूप हैं; पर्याये द्रव्यस्वभाव में 
प्रवेश नहीं करतीं, ऊपर ही रहती हैं। [समन्‍्तात्‌ च्योतमानं | यह शुद्ध 
स्वभाव सर्व अवस्थाओं में प्रकाशमान है। [श्रपगतमोहीभूय | ऐसे शुद्ध 
स्वभाव का, मोहरहित होकर जगत अनुभव करे; क्योंकि मोहकर्म के 
उदय से उत्पन्न मिथ्यात्वरूपी अज्ञान जहाँ तक रहता है, वहाँ तक यह 
अनुभव यथार्थ नहीं होता । 

भावार्थ :- यहाँ यह उपदेश हैं कि शुद्धनय के विषयरूप आत्मा का 
अनुभव करो | 


कलश ११ पर प्रवचन 
आचार्य अमृतचन्द्र जगत के जीवों को लक्ष्य करके कहते हैं :- 
जगत के प्राशियों ! इस सम्यक-स्वभाव का अ्रनुभव करो । 'सम्यक्‌ - 
इस. एक शब्द में वारह श्रंग का सार रख दिया है। एक स्थान पर स्तुति- 
कार भगवान की स्तुति करते हुए कहते हैं :- 
प्रभु तुम जानग रीति सहु, जग देखता हो लाल । 
निज सत्ताए शुद्ध, सहुने पेखता हो लाल ॥॥ 
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नाथ ! आप सम्पूर्ण जगत को निज सत्ता से -स्वयं के अस्तित्व से 
शुद्ध देख रहे हो । प्रत्येक आत्मा शुद्ध परिपूर्ण भगवानमयी है, ऐसा आप 
ज्ञान में देख रहे हो । 

अहा हा“! भाई ! भगवान ने देखा है कि तू अन्दर परिपूर्ण 
शुद्ध है, तुके अपूर्णा और विपरीत मानना - यह तेरा अपमान है। जैसे 
किसी अरबपति को निर्धन कहना उसका अ्रपमान है; उसीप्रकार भगवान 
पूर्णानन्‍्द के नाथ निज आत्मा को दुःखी-द्ररिद्री मानना उसका अ्रपमान 
है। यहाँ कहते हैं कि अन्दर त्रिकाल श्र्‌व ज्ञानानन्दस्वभावी अ्रखण्ड 
एकस्वभाव आत्मा है, उसका अनुभव करो। सम्यग्दर्शन में अ्तीन्द्रिय 
आनन्द का आंशिक स्वाद आता है, इसे श्रनुभव कहते हैं। आनन्द का 
वेदन यह अनुभव की मोहर, छाप, मुद्रा (ट्रेडमार्क) है। समयसार गाथा 
५ की टीका में कहा है कि जैसे पहाड़ से पानी करता है; उसी प्रकार दृष्टि 
जाते ही आनन्दकन्द आत्मारूपी पवेत से मुझे निरन्तर आनन्द भरता है। 
ऐसा आनन्द भरते हुए प्रचुर स्वसंवेदन से मेरे निजवेभव का जन्म 
हुआ है। अनुभव आनन्द के सहित ही होता है । 

भगवान आत्मा ज्ञान, आनन्द जैसे अनन्त गुणों से परिपूर्ण है। 
आाचाय कहते हैं कि ऐसे आत्मा का साक्षात्कार करो, इससे अतीन्‍न्द्रिय 
आनन्द होगा । श्रात्मा को छोड़कर बाहर में - रुत्री, पुत्र या इज्जत में कहीं 
भी सुख नहीं है | ये सब तो दुःख के वाह्मय निमित्त हैं। पं० वनारसीदासजी 
ने समयसार नाटक में कहा है - 


श्रनुभव चिन्तामरिय रतन, अनुभव है रसकप। 
अ्रनुभव भारणग मोक्ष को, श्रनुभव नोक्षस्वरूप ॥॥ 


आनन्द के नाथ चेतन्यप्रभु आत्मा के सन्मुख होने पर जो 
अतीन्द्रिय आनन्द का स्वाद आता है, वह चिन्तामरिण रत्न है, वह आनन्द- 
रस का कुआ है, मोक्ष का उपाय और पूर्णानन्द की प्राप्तिखूपमोक्ष है । 
अहा हा“! अनुभव मोक्षस्वरूप है। द्रव्य तो त्रिकाल मुक्तस्वरूप ही 
है । इसका अंश जो पर्याय में द्रव्य के आलम्बन से प्रगट होता है, वह भी 
मुक्तस्वरूप है। तथा पर्गराय में जो द्रव्य की दृष्टि होती है, उस दृष्टि में 
भी द्रव्य मुक्तस्वरूप ही भासता है । 


अब कहते हैं कि है जगत के जीवो ! तुम इस सम्यक्‌-स्वभाव का 
, अनुभव करो, जिस स्वभाव में -यह .बद्धस्पृष्टादिभाव स्पष्टरूप से ऊपर 
:.: पैरते हैं। यह बद्धस्पृष्टादि पाँचों भाव स्पष्टरूप से त्रिकाल श्र्‌ व पूर्रो 
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ज्ञायकभाव के ऊपर-ऊपर तैरते हैं, श्रन्दर प्रवेश नहीं पाते | कर्म के 
संबंधरूप बंधभाव, पृथक्‌-पृथक्‌ गतिरूपभाव, ज्ञान की हीनाधिक दशा 
या रागादिभाव - ये पर्यायभाव ज्ञायकभाव के ऊपर-ऊपर रहते हैं, श्रन्दर 
प्रवेश नहीं पाते । जैसे पानी में तेल डाले तो तेल ऊपर-ऊपर ही रहता है, 
अन्दर प्रवेश नहीं पाता, तेल की चिकनाहट अन्दर नहीं जाती; उसी- 
प्रकार अ्रनादि-अ्नन्त सहज विज्ञानघन स्वभाव में दया-दान-पूजा-भक्ति 
का राग तो प्रवेश पाता ही नहीं, किन्तु इस राग को जाननेवाली ज्ञान की 
क्षयोपशमरूप अनियत अवस्था भी अन्दर में प्रवेश नहीं पाती, वर्योकि 
द्रव्यस्वभाव तो नित्य है, एकरूप है; तथा ये भाव अ्नित्य व अनेकरूप है । 
आत्मतत्त्व नित्य, श्र्‌व, चिंदानन्दघनस्वभावी चैतन्यदल है। इसमें ग्यारह 
अंग का क्षयोपशम हो या अनुभव की पर्याय हो, यह सब ऊपर-ऊपर रहती 
है, अन्दर प्रवेश नही पाती । भाई ! इस द्रव्यस्वभाव में पर्याय की हीनाधि- 
कता प्रवेश नहीं पाती तो स्त्री, पुत्रादि प्रवेश कैसे पा सकते है ? दृष्टि 
में ऐसे स्वभाव की महिमा भ्रानी चाहिए। अपनी महिमा आये बिना 
पर्याय में राग की महिमा आ्राती है; वह अपने जीवन का घात करती है, 
यही मिथ्यात्व है । 

प्रश्न :- राग की पर्याय व्यय होकर अन्दर श्रूव में मिल 
जाती है न ? 

समाधान :- नहीं, बिलकुल नहीं मिलती । राग का नाश होता है 
तब वह अन्दर पारिणामिकभावरूप हो जाती है। आत्मा में जो वत्तंमान 
राग होता है वह दूसरे समय में नाश हो जाता है। वह योग्यतारूप से 
पारिणामिकभावरूप हो जाता है; किन्तु वह अशुद्धतारूप से द्रव्य में मिल 
कर नहीं रहता, पर्याय की अशुद्धता द्रव्य में जाती ही नहीं है। इसी- 
प्रकार क्षयोपशमभाव हो या क्षायिकभाव की पर्याय हो, उसकी स्थिति भी 
एकसमय की है, दूसरे समय में उसका व्यय होने पर वह पारिणामिकभाव- 
रूप हो जाती है । 

यह द्रव्यस्वभाव सर्वे अवस्थाश्रों में प्रकाशमान है । श्रौदयिकभाव 
हो, उपशमभाव हो, क्षगरोपशमभाव हो, या क्षायिकभाव हो, इन सभी" 
पर्यायों में सामान्य श्र्‌ वस्वभाव, ज्ञायकभाव, कायम, त्रिकाल प्रकाशमान 
है । पूर्णानिन्द का नाथ प्रभु अपनी प्रत्येक पर्याय में श्र्‌व-ध्र्‌ व-श्र्‌ वपने 
प्रकाशमान रहता है। ऐसे शुद्ध स्वभाव का मोहरहित होकर जगत 
अनुभव करो । है जगत के जीवो ! मिथ्यात्वरूपी मोह को छोड़कर एक 
जायकस्वभाव का अनुभव करो | बारह अंग का यही सार है। 
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भगवान ! तेरे पास सम्पूर्ण आत्मा पड़ा है न? पास भी कहाँ, 
तू ही श्रात्मा है न ? पर्याय के पास कहने में श्राता है, पर पर्याय तू नहीं 
है। पर्यायबुद्धि, अंशबुद्धि, व्यवहारबुद्धि - ये तो अ्रज्ञान हैं। प्रवचनसार 
गाथा ६३ में 'पज्जयमुढ़ा हि परसमया' ऐसा कहा है । जो एकसमय की 
पर्याय में मूढ़ है, वह मिथ्यादृष्टि है। परिपूर्ण श्रात्मस्वरूप का आ्रादर 
छोड़कर एकसमय की पर्याय में - दया, दान, ब्रत श्रादि के विकल्पों का 
ग्रादर मिथ्यात्व है। यह मिथ्यात्वरूप श्रज्ञान है तो जीव की पर्याय, किन्तु 
इसमें मोहकरमम का निमित्त है। पर्याय में चाहे जितनी क्षयोपशमज्ञान की 
प्रगटता हो या राग की मन्दता हो, किन्तु इसकी रुचि-प्रेम मिथ्यात्व ही 
है। भआाचाये कहते हैं कि मोहकर्म के निमित्त से उत्पन्न मिथ्यात्वरूप मोह 
का त्याग करके, पर्याय की रुचि मेटकर, पर्याय के पीछे जो प्रखण्ड एक 
पूर्ण ध्रव चेतन्यस्वभाव आत्मा प्रकाशभान रहता है, उसका लक्ष्य करके 
उसका अनुभव करो। यह सम्यग्दशेन है । 


अ्रहा हा'*““| अतीन्द्रिय श्रानन्दस्वरूप आत्मा की रुचि होने पर 
इन्द्र के इन्द्रासन का भोग सड़े कुत्ते और बिलाव जैसा भ्ररचिकर लगता 
है। किन्तु ज्ञानी को जबतक पूर्णों वीतराग पर्याय प्रगट नहीं हो तबतक 
शुभ-अशुभ दोनों ही राग आते हैं। ग्रृूहस्थाश्रम में स्त्री वगैरह के अनेक 
भोग उसके जीवन में होते हैं, परन्तु वे सब काले नाग जैसे उपसर्ग समान 
लगते हैं । इसमें इसे होंश (उत्साह, उमंग) नहीं है । 


शान्तिनाथ, कुन्धुनाथ, अरनाथ तीर्थकर और चक्रवर्ती थे । उनके 
९६ हजार रानियाँ थीं, पर वे उनके प्रति भोग के भाव को (राग को) 
जहर समभते थे । समयसार (मोक्ष अधिकार) में पुण्यभाव को जहर का 
घड़ा कहा है। भगवान आत्मा अमृतकुंभ है। यह तो मक्खन-मक्खन की 
बातें हैं। कहा है न :- ह 
गगन संडल में गौश्ना वियानी, वसुधा दूध जमाया । 
सदखन था सो विरला रे पाया, जगत छाछ भरभाया ॥| - 


भाई ! यह तो समवशरणा में जगतगृुरु के मुख से निकली हुई सार 
बात है। जिनका महान भाग्य हो उनको सुनने को मिलती है, शेष लोगों 
को तो पृण्यभाव - शुभभाव की रुचि, पैसा स्त्री आदि का प्रेम होने से यह 
बात कठिन लगती है। परन्तु क्या करें ? जहाँ परमस्वभाव-प्र्‌ व चैतन्य- 
स्वभाव के आ्ाग्रे क्षायकभाव भी अपरमभाव है (अप्रतिष्ठित है), तो फिर 
राग की तो बात ही कया है ? 
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कलश ११ के भावाथ पर प्रवचन 


यहाँ ऐसा उपदेश है कि शुद्धनय के विषयभूत पर्यायरहित त्रिकाली 
शुद्धात्मा का अनुभव करो। आनन्दकन्द में कूलने वाले वनवासी, नग्त- 
दिगम्बर मुनि और आचार्यो का यह उपदेश है, और यही भगवान का भी 
उपदेश है। मुनिराज तो जंगल में रहते हैं, कभी-कभी भोजन के लिए 
गाँव में आते हैं । इन मुनियों को कभी-कभी विकल्प उठता है तो वन में 
ताड़पन्नों पर शास्त्र लिखते हैं। वहीं के वहीं ताड़पत्र छोड़कर स्वयं दूसरे 
स्थान पर चले जाते हैं। किसी गृहस्थ को ख्याल हो कि मुनिराज ने शास्त्र 
लिखा है, तो वह गृहस्थ उन ताड़पन्नों पर लिखे शास्त्रों को ले लेते हैं। 
पूरा समयसार इसी रीति से बना है। अ्रहाम हा““““! लिखने का जिन्हें 
अभिमान नहीं है और लिखने के विकल्प के भी जो स्वामी नहीं बनते, 
ऐसे मुनिराजों का यह उपदेश है कि एक शुद्ध आत्मा का अनुभव करो । 
अब, इसी अर्थ का सूचक कलशरूप काव्य पुनः कहते हैं, जिसमें 
यह कहा गया है कि ऐसा श्रनुभव करने पर आत्मदेव प्रगर्ट प्रतिभासमान 
होता है :-- 
(शार्दूलविक्रीड़ित ) 
भृत॑ भांतसभुतसेव रभसान्तिभिद्य बंध सुधी- 
गद्य तः किल को5प्यहो कलयति व्याहत्य भोहं हठातू । 
झ्रात्मात्मानुभवेकगस्यमहिसा._ व्यक्तोध्यमास्ते . श्रूव॑ 
लित्यं कर्मकलंकपंकविकलो देवः स्वयं शाश्यतः ॥॥१२॥। 
इलोकार्थ :- [ यदि ] यदि [कः श्रपि सुधी: | कोई सुबुद्धि 
(सम्यर्दृष्टि) [ भूत भान्तम्‌ अ्रभुतम्‌ एव बन्धं | जीव भूत, वत्तेमान और 
भविष्य तीनों काल में कर्मों के बन्ध को अपने आत्मा से [ रभसात्‌ | 
तत्काल - शीघ्र [ निर्भिद्य ] भिन्न करके तथा [ मोहं ] उस कर्मोदय के 
निमित्त से होनेवाले मिथ्यात्व (अ्रज्ञान) को [ हठातू ] अपने बल से 
पुरुषार्थ से [ व्याहत्य | रोककर अथवा नाश करके [ भ्रन्तः | अन्तरज् 
में [ किल भ्रहो कलयति ] अम्यास करे-देखे तो [ भ्रयम्‌ श्रात्मा | यह 
आत्मा [ झात्स-प्रनुभव-एक-गस्य-सहिसा ] अपने अनुभव से ही जानने योग्य 
जिसकी प्रगट महिमा है ऐसा [ व्यक्तः | व्यक्त (अनुभवगोचर), [ प्ूबं ] 
निश्चल, [ शाश्वत: | शाश्वत, [ नित्य॑ कर्म-कलड्ू-पड्ु-विकलः| नित्य 
कमकलद्ूु-कर्दम से रहित [ स्वयं देवः ] स्वयं ऐसा स्तुति करने योग्य 
देव [ आस्ते ] विराजमान है। 
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भावार्थ :-शुद्धनय की दृष्टि से देखा जाये तो सर्व कर्मो से रहित 
चैतन्यमात्र देव अविनाशी आत्मा अन्तरज्भ में स्वयं विराजमान है। यह 
प्राणी - पर्यायवुद्धि वहिरात्मा उसे बाहर ढूँढता है, यह महाश्रजञान है। 
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यदि कोई सुबुद्धि श्र्थात्‌ सम्यग्दृष्टि जीव भूत, वत्तेमान और 
भविष्य - तीनों कालों के कर्मो के बंध को या पुण्य-पाप के भावों को 
अपने आत्मा से तत्काल - शीघ्र भिन्न करके अर्थात्‌ भिन्न जानकर तथा 
कर्मोदय के निमित्त से होने वाले मिथ्यात्व को अपने वल से (पुरुपार्थ से ) 
रोक करके या नाश करके अन्तरंग में पूर्णो आनंद के नाथ निज आत्मा का 
अ्रम्यास करे, देखे, श्रनुभव करे, साक्षात्कार करे, तो यह आत्मा - अपने 
अनुभव से ही जानने योग्य जिसकी प्रयट महिमा है - ऐसा व्यक्त (अनुभव 
गोचर), निश्चल, शाश्वत, नित्य कर्मकलंककर्देम से रहित स्वयं ऐसा स्तुति 
करने योग्य देव विराजमान है । 

जो भगवान हो गये या स्वर्ग के जो देव हैं उनकी यह वात नहीं हैं, 
यह तो “आत्मा स्वयं देव है” उसकी वात है। देह-देवालय में देह से 
भिन्न पवित्र मंहाचेतन्यसत्ता अन्दर परमात्मस्वरूप विराजमान है। आत्मा 
में अन्दर से परमात्मस्वरूप न हो तो प्रगठ कहाँ से हो। श्रात्मा स्वयं 
परमात्मस्वरूपं देव है। परन्तु अरे! 'नजरनी आलसे रे, नयणें न 
नीरखा हरि' दृष्टि के प्रमाद से अन्दर पड़ा हुआ सम्पूर्ण परमात्मस्वरूप 
दिखाई नहीं देता, अन्दर का खजाना दीखता नहीं है। दृष्टि को पर्याय 
पर से हटाकर, अन्तर में डालकर अनुभव करे तो आत्मदेव के दर्शन हुये 
बिना नहीं रहेंगे । चौथे गुण॒स्थान में सम्यरदृष्टि को ऐसा आत्मा अनुभव 
में आता है। पाँचवें गुणस्थान वाले श्रावक एवं छटवें-सातवें गुणस्थान 
में कूलने वाले मुनियों की वात तो अलौकिक है। 


कलश १२ के भावार्थ पर प्रवचन 
शुद्धनय की दृष्टि से देखें तो सर्व कर्मों से रहित अ्विनाशी चैतन्य- 
मात्र देव अन्तरंग में स्वयं विराज रहा है। ज्ञानी कहते हैं - इसीसमय 
शुद्धधय से आ्रात्मा को देखें तो जञानस्वभावमात्र आत्म - ज्ञान, शान्ति, 
आनन्द, स्वच्छता, प्रभुता जेंसी अनंत शक्तियों की दिव्यता को घारण 
. करने वाला देव - अ्रन्तरंग में विराज रहा है। यह तीर्थकरदेव की बात 
» नहीं है, यह तो तीर्थंकरगोत्र जिस भाव से बंधता है, वह भाव भी जिसमें 
'ह। है -ऐसे: ज्िकाली शुद्ध आत्मदेव की वात है। तीरथकरगोत्र जिस 


का 
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भाव से बंधे वह भाव धर्म नहीं. है, बंधभाव है। जिस भाव से बंधन में 
पड़े, वह धर्म नहीं हो सकता, कठोर भाषा में कहें तो अधघम है । जगत से 
जुदी बात है। जगत माने न माने, तीनों काल में परमार्थ का मागे तो 
एक ही है । चैतन्य का पुंज, चिदानन्दघन, श्रन॑ंतशक्ति का सागर आत्मा 
स्तुति करने योग्य स्वयं देव है । वत्तेमान अवस्था की जिसे दृष्टि है - ऐसा 
झज्ञानी पर्यायवुद्धि बहिरात्मा जीव इसे बाहर ढूँढ़ता है; यह बड़ा भारी 
अज्ञान है। 
पण्डित बनारसीदासजी ग्रृहस्थ थे, महाज्ञानी थे, वस्तुस्थिति के 
जानकार थे । उन्होंदे समयसार नाटक के “बंधद्वार” में इस प्रसंग में सुन्दर 
बात लिखी है :-- 
केई उदास रहैं प्रभु कारन, 
केई कहैँ उठि जाहि कहींके । 
केई प्रनाम करें गढ़ि मृरति, 
केई पहार चढ़े चढ़ि छींक 0 
केई कहैँ प्रसमानके ऊपरि, 
केई कहैँ प्रभु हेठि जमीके। 
मेरो घनी माँह दूर दिसन्तर, 
मोही में है मोहि सुझत नोके ॥। ४८ ॥॥ 
आत्मा को जानने के लिए अर्थात्‌ ईश्वर की खोज करने के लिए 
कोई तो त्यागी बन गये हैं, कोई दूसरे क्षेत्र में यात्रा आदि के लिए जाते 
हैं, कोई प्रतिमा बनाकर नमस्कार-पूजन करते हैं, कोई डोली में बैठकर 
पर्वत्ों पर चढ़ते हैं, कोई कहता है कि ईश्वर आकाश में है, तथा कोई 
कहता है कि पाताल में है। परन्तु पण्डित बनारसीदासजी कहते हैं कि मेरा 
प्रभु मुझसे दूर नहीं है, मुभमें ही है; तथा मुझे भलीप्रकार दिखाई देता 
है, अनुभव में आता है । 
चैतन्य-चमत्कार अ्रविनाशी श्रात्मदेव अन्तरंग में विराजमान है, 
इसे अज्ञानी शत्रृंजय, गिरनार और सम्मेदशिखर में मिल जायगा- ऐसा 
समभकर बाहर में ढूँढ़ता है । प्रतिमा की पूजन श्रादि से मिल जायगा -- 
ऐसा मानकर पूजा आ्रादि करता है। किन्तु यह तो बाहर के (पर) 
भगवान हैं । यह कया तेरा भगवान है ? तेरा भगवान तो सच्चिदानन्दप्रभु 
अ्न्तरंग में विराजता है, वहाँ देखों। बाहर के भगवान के ऊपर लक्ष्य 
करना तो शुभराग है। भ्रशुभ की निवत्ति के लिए वह श्राता है, किन्तु 
वह कोई धर्म नहीं है। भाई ! मार्ग तो ऐसा है । 
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अब, शुद्धनय के विषयभूत आत्मा की श्रनुभूति ही ज्ञान की अनुभूति 
है, इसप्रकार झञागे की गाथा की सूचना के अर्थरूप काव्य कहते हैं :-- 
(वसन्ततिलका ) 
श्रात्मानुभुतिरिति शुद्धनयात्सिका या 
ज्ञानानुभुतिरियमेव किलेति बुद्ध्वा । 
आत्मानसात्सनि निवेश्य सुनिष्प्रकंप- 
मेको$स्ति नित्यमवबोधघनः समंतात्‌ ॥। १३ ॥॥ 


श्लोकार्थ :- [इति] इसप्रकार [या शुद्धनयात्मिका श्रात्म-अ्रनु भूति:] 
जो पूर्वकथित शुद्धनयस्वरूप आत्मा की अनुभूति है [इयम्‌ एवं किल ज्ञान- 
अनुभूतिः] वही वास्तव में ज्ञान की अनुभूति है, [इति बुद्ध्वा] यह 
जानकर तथा [श्रात्मनि श्रात्मानम्‌ सुनिष्प्रकस्पम्त निवेश्य] श्रात्मा में 
आत्मा को निश्चल स्थापित करके, [नित्यम्‌ समन्तात्‌ एकःश्रववोधःघन 
श्रस्ति] सदा सर्वे शोर एक ज्ञानघन श्रात्मा है, इसप्रकार देखना चाहिए । 

भावार्थ :- पहले सम्यग्द्शन को प्रधान करके कहा था; अव ज्ञान को 
मुख्य करके कहते हैं कि शुद्धनय के विषयस्वरूप आ्रात्मा की अनुभूति ही 
सम्यग्ज्ञान है । 
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इसप्रकार जो पूर्वकथित शुद्धनयस्वरूप आत्मा की अनुभूति है वही 
वस्तुत: ज्ञान की अनुभूति है। देखो ! 'शुद्धनयस्वरूप आत्मा'-ऐसा 
कहकर नय और नय के विषय को श्रभेद करके वात की है। शुद्धनय के 
विषयभूत आत्मा, ऐसे भेद से नहीं कहा । श्रह्म हा““““! त्रिकाल शुद्ध 
चेतन्यघन भ्रतीन्द्रिय आनन्द का कन्द प्रभु आत्मा, यही शुद्धनय है । ऐसे शुद्ध- 
नयस्वरूप आत्मा का अनुभव ही, ज्ञान का अनुभव है। आत्मा का अनुभव 
या ज्ञान का अनुभव, यह दो जुदी वस्तुएं नहीं हैं। सर्वेज्स्वभावी आत्मा के 
ज्ञान का अनुभव ही श्रात्मद्रव्य का अनुभव है और गआत्मद्रव्य का अनुभव 
ही ज्ञान का अनुभव है। गाथा १४ में सम्यग्दशेन की प्रधानता से कथन 
किया है। गाथा १४ में सम्यण्ज्ञान की प्रधानता से कथन है। आत्मा का - 
गुणी का अनुभव, ज्ञान का अनुभव, सम्यग्दशेन और जैनशासन- सब 
एक ही हैं। ऐसा जान कर आत्म को आत्मा में - भ्रपने स्वरूप में निश्चल 
स्थापित करके सदा सर्वतरफ एक ज्ञानघन आत्मा है- ऐसा देखना, 
अनुभवना, इसका नाम जेनधममं और मोक्षमार्ग है । 





समयसार गाया १४ 


जो पस्सदि श्रप्पाणं अबद्धपुदठ श्रराण्णमविसेसं । 
भर € .। ६ ् 
अपदेससंतसज्भ पं्सदि जिशासासशां सब्बं ॥॥१५।) 
यः पश्यति आत्सानम्‌ श्रबद्धस्पृष्टमनन्यमविशेषम्‌ । 
श्रपदेशसान्तमध्यं पश्यति जिनशासनं सर्वम्‌ ॥॥१५॥। 
येयमबद्धस्पृष्टस्यथानन्यस्थ_नियतस्याविशेषस्यासंयुक्तस्य चात्मनोतु- 
भुतिः सा खल्वखिलस्य जिनशासनस्यानुभुतिः श्रुतज्ञानस्य स्वयमात्मत्वात्‌, 
ततो ज्ञानानुभूतिरेवात्सानुभूतिः । किन्तु तदानीं सासान्यविशेषाविर्भाव- 
तिरोभावाभ्यासनुभूयमानसपि ज्ञानमबुद्धलुब्धानां न स्वदते ! तथा हि-- 





अब, इस अ्रथरूप गाथा कहते हैं :-- 


प्रनवद्धस्पृष्ट, श्रमन्‍्य, जो श्रविशेष देखे आत्मकों । 
वो द्रव्य और ज्ु भाव, जिनशासन सकल देखे श्रहो ॥॥१५॥। 
गाथार्थ :-[यः] जो पुरुष [श्रात्मानम्‌] आत्मा को | अबद्धस्पृष्टस्‌ | 
श्रवद्धस्पृष्ट, [ अ्रनन्‍्यम्‌] अनन्य, [अ्रविशेषम्‌ | अविशेष [तथा उपलक्षशा 
से नियत और असंयुक्त] [पश्यति] देखता है वह [सबंस्‌ जिनशासन ] 
सववे जिनशासन को [पश्यति ] देखता है, - जो जिनशासन [*अ्रपदेशसांत- 
मध्य ] वाह्म द्रव्यश्रुत तथा अम्यंतर ज्ञानकूप भावशुतवाला है। 
टीका :-जो यह अवद्धस्पृष्ट, अनन्य, नियत, अविशेष और असंयुक्त 
ऐसे पाँच भावस्वरूप आत्मा की अनुभूति है वह निश्चय से समस्त जिन- 
शासन की अनुभूति है, क्योंकि श्रुतज्ञान स्वयं आत्मा ही है । इसलिए ज्ञान 
की अनुभूति ही आत्मा की अनुभूति है। परन्तु श्रव वहाँ, सामान्यज्ञान के 
आविर्भाव (प्रगटपना) और विशेष ज्ञेयाकार ज्ञान के तिरोभाव (श्राच्छा- 
दन) से जब ज्ञानमात्र का अनुभव किया जाता है तब ज्ञान प्रगट अनुभव 
में आता है; तथापि जो भज्ञानी हैं, शेयों में आसक्त हैं उन्हें वह स्वाद में 
नहीं झराता । यह प्रगट दृष्टान्त से बतलाते हैं। जैसे - अनेक प्रकार के 
शाकादि भोजनों के सम्बन्ध से उत्पन्न सामान्य लवरा के तिरोभाव और 
विशेष लवण के आ्राविर्भाव से श्रनुभव में श्रानेवाला जो (सामान्य के 


लि ली सील: लक डक कक 
# पाठान्तर : श्रपदेससुत्तमज्मं । १ अ्पदेश - द्रव्यकुत; साल्त ८ ज्ञानरूपी भावश्ुत । 
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यथा विचित्रव्यंजनसंयोगोपजातसामान्यविशेषतिरोभावाविभ्भावाष्यासनु- 
भूयमानं लवण लोकानामबुद्धानां व्यंजनलुब्धानां स्वदते, न पुनरन्यसंयोग- 
शुन्यतोपजातसामान्यविशेषाविर्भावतिरोभावास्यासू्‌, अ्थ च यदेव विशेषा- 
विभविदानुभूयमानं लवणं तदेव सासान्याविभविनापि। तथा विखित्र- 
ज्ेयाकारकरंबितत्वोपजातसामान्यविशेषतिरो भावाविर्भावा भ्या मनु भूयमा न 
ज्ञानमबुद्धानां शेयलुब्धानां स्वदते, न पुनरन्यसंयोगशुन्यतोपजातसासात्य- 





तिरोभावरूप और शाकादि के स्वादभेद से भेदरूप - विशेषरूप) लवण 
है उसका स्वाद अज्ञानी, शाक-लोलुप मनुष्यों को श्राता है, किन्तु श्रन्य 
की सम्बन्धरहितता से उत्पन्न सामान्य के आविर्भाव और विशेष के 
तिरोभाव से भ्रनुभव में आनेवाला जो एकाकार भ्रभेदरूप लवण है उसका 
स्वाद नहीं आता; और परमार्थे से देखा जाये तो, विशेष के आविर्भाव 
से अनुभव में आनेवाला (क्षाररसरूप) लवण ही सामान्य के झ्राविर्भाव 
से अनुभव में आनेवाला (क्षाररसरूप) लवण है। इसप्रकार - अनेक 
प्रकार के ज्ञेयों के आकारों के साथ मिश्ररूपता से उत्पन्न सामान्य के 
तिरोभाव और विशेष के आविर्भाव से अनुभव में आतेवाला (विशेष- 
भावरूप, भेदरूप, अ्मेकाकाररूप ) ज्ञान वह श्रज्ञानी ज्ञेयलुब्ध जीवों के 
स्वाद में झाता है, किन्तु श्रन्य ज्ञेगाकार की संयोग रहितता से उत्पन्न 
सामान्य के झाविर्भाव और विशेष के तिरोभाव से अ्रनुभव में श्रानेवाला 
एकाकार अभेदरूप ज्ञान स्वाद में नहीं झ्राता, और परमार्थ से विचार 
किया जाये तो, जो ज्ञान-विशेष के श्राविर्भाव से अ्रनुभव में आ्नाता है 
वही ज्ञान-सामान्य के श्राविर्भाव से अनुभव में आता है। अलुब्ध ज्ञानियों 
को तो, जैसे सेंघव की डली, अन्य द्रव्य के संयोग का व्यवच्छेद करके 
केवल सेंघव का ही अनुभव किये जामे पर, स्वतः एक क्षाररसत्व के 
कारण क्षाररूप से स्वाद में आती है; उसीप्रकार आत्मा भी, परद्रव्य 
के संयोग का व्यवच्छेद करके केवल आत्मा का ही अ्रनुभव किये जाने पर, 
स्वतः एक विज्ञानधनता के कारण ज्ञानरूप से स्वाद में आता है । 


भावार्थ :-यहाँ आत्मा की अनुभूति को ही ज्ञान की अनुभूति कहा 
गया है। शअ्ज्ञानीजन ज्ञेयों में ही - इन्द्रियज्ञान के विषयों में ही - &ब्घ 
हो रहे हैं; वे इन्द्रियज्ञान के विषयों से अनेकाकार हुए ज्ञान को ही ज्ञेय- 
मात्र आस्वादन करते हैं, परन्तु ज्ञेयों से भिन्न ज्ञानमात्र का आस्वादन नहीं 
करते । और जो ज्ञानी हैं - ज्ञेयों में श्रासक्त नहीं हैं, वे ज्ञेयों से भिन्न एका- 
कार ज्ञान-का ही आास्वाद लेते हैं, जेसे -शाकों से भिन्न नमक की डली 
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विशेषाविभवतिरोभावाभ्याम्‌ , श्रथ च यदेव विशेषाविभविनातुभूयमानं 
ज्ञानं तदेव सामान्याविभविनापि। अलुब्धवुद्धानां तु यथा सेंघवखिल्योन्‍्यद्रव्य- 
संयोगव्यवच्छेदेन केवल एवानुभूयमानः सर्वतोप्येकलवणरसत्वाल्लबसत्वेन 
स्‍्वदते, तथात्मापि परद्वव्यसंयोगव्यवच्छेदेन केवल एवानुभूयसानः सर्वेतो- 
प्येकविज्ञानघनत्वात्‌ ज्ञानत्वेन स्वदते । 
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का क्षारमात्र स्वाद आता है, उसीप्रकार आस्वाद लेते हैं, क्योंकि जो 
ज्ञान है सो आत्मा है और जो शात्मा है सो ज्ञान है। इसप्रकार गुरणा-गुणी 
की अभेददृष्टि में आनेवाला सर्वे परद्वव्यों से भिन्न, अपनी पर्यायों में 
एकरूप निश्चल, अपने गुणों में एकरूप, परनिमित्त से उत्पन्न हुए भावों 
से भिन्न अपने स्वरूप का अनुभव ज्ञान का अनुभव है; भौर यह अ्रनुभवन 
भावश्रुतज्ञानहप जिनशासन का अनुभवन है। शुद्धनय से इसमें कोई 


भेद नहीं है । 
गाथा १५ पर प्रवचन 
यह गाथा समस्त जिनशासन के रहस्य की गाथा है। सर्वज्ञ 
परमेश्वर का जो मार्ग है, यही जेनशासन का मोक्षमारग है । 


जो पुरुष शुद्ध आनन्दघन चैतन्यस्वरूप आत्मा को श्रवद्धस्पृष्ट अर्थात्‌ 
कर्म के साथ बंध व स्पशरहित, अनन्य अर्थात्‌ मनुष्य, नरक आदि अन्य- 
झनन्‍य गति से रहित, अ्रविशेष श्रर्थात्‌ ज्ञान, दर्शन, गुराभेदरहिंत सामान्य 
एकरूप तथा उपलक्षण से नियत श्रर्थात्‌ वृद्धि-हानिरूप अवस्था से रहित 
तथा असंयुक्त अर्थात्‌ पुण्य व पाप, सुख-दुःख कल्पनाओं से रहित देखता है 
श्र्थात्‌ अन्तर में अनुभव करता है, वह सर्वे जिनशासन को देखता है । 
समस्त जिनशासन के रहस्य को उस आत्मा ने जान लिया है। भगवान 
श्रात्मा नित्य मुक्तस्वरूप शुभाशुभ भावरहित त्रिकालशुद्ध चेतन्यवस्तु 
है। ऐसे श्रात्मा का अम्यन्तरज्ञान से ( भावश्वुतज्ञान से ) अनुभव करना 
शुद्धोपयोग है । यह वीतरागी पर्याय है भौर यही जैनधर्म है। वीतरागी 
दशा जैनशासन है, और यह जैनधर्म का रहस्य है । 
आत्मा जो त्रिकाली वस्तु है वह जिनस्वरूप ही है । जिनवर में ओर 
आत्मा में कोई अन्तर नहीं है । कहा है :- 
जिन सो ही है श्रातमा, अन्य सो ही है. कम । 
इसी बचन से समझ ले, जिन-प्रवचन का, सस ।। 
प्रत्येक झ्रात्मा का द्रव्यस्वभाव तो त्रिकाल ऐसा ही एकरूप है । 
जो भी आजतक भगवान हुआ वह ऐसे आत्मा का पुर्णो आश्रय करके 
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पूर्ण निर्मेल पर्याय प्रगट करके हुआ है । शुद्धोपयोग द्वारा जिनस्वरूप 
भगवान आत्मा में रमणता करना, जानना, अनुभवत्ता - इस भगवान 
जैनशासन कहते हैं । यह जैनशासन पर्याय में है, द्रव्य में नहीं। यह पूर्ण 
जिनस्वरूप आत्मा को ग्रहणा करनेवाला शुद्धोपपोग ही जनशासन है, 
परमेश्वर का मार्ग है। जिसने ऐसे आत्मा को नहीं जाना, उसने कुछ भी 
नहीं जाना | पर्यायदृष्टि में आत्मा को वद्धस्पृष्ट, अ्न्य-अन्य अवस्थारूप, 
अनियत - भेदरूप और रागरूप देखते हैं, यह जनशासन नहीं है । ये सेठ 
लोग करोड़ों का दान करें, कोई भक्ति-पूजा करे, दया, ब्रत पालें, ये कोई 
जेनशासन नहीं है। वीतराग की वाणी स्याद्वादरूप है। इसलिए कहीं 
किसी स्थान पर राग को भी धर्म कहा है, किन्तु ऐसा नहीं है। (वीतरागता 
से भी धर्म व राग से भी धर्म - ऐसा स्याद्वाद का स्वरूप नहीं है ।) 

धर्मंधुरधंर, धर्म के स्तम्भ, जिन्हें मंगलाचरणा में तीसरे स्थान पर 
स्मरण किया जाता है, उन आचार्य कुन्दकुन्द ने आगम में जेसा.कहा है उसे 
पूर्वाग्नह छोडकर एकवार सुन तो सही ! श्रन्तर में एकरूप परमात्मतत्त्व की 
प्रतीति व रमणता करना, यही शुद्धोपयोग है, यही जनशासन है । यह 
जनशासन “अपदेशसान्तमध्यं अर्थात्‌ बाह्य द्रव्यश्रुत और भ्रम्यन्तर ज्ञानरूप 
भावश्वुत वाला है। जयसेनाचार्य की टीका में आता है कि - वाह्म द्वव्यश्रुत 
में ऐसा ही कहा है कि -अवद्धस्पृष्ट आत्मा का अनुभव करना ही जैन- 
शासन है | वारह अंगरूप वीतरागवाणी का यही सार है कि शुद्धात्मा का 
अनुभव कर | द्रव्यश्षुत वाचक है, श्रन्दर भावश्ुतज्ञान उसका वाच्य है। 
द्रव्यश्नुत अवद्धस्पृष्ट आत्मा के स्वरूप का निरूपण करता है और भावश्वुत 
अबद्धस्पृष्ट आत्मा का अनुभव करता है । 

पण्डित श्री राजमलजी ने कलश १३ में इसका वहुत सुन्दर 
स्पष्टीकरण किया है । शिष्य ने पछा :- इस प्रसंग में दसरी यह भी शंका 
होती है कि कोई जानेगा कि द्वादशांग ज्ञान कोई अपूर्व लब्धि है । 

उसका समाधान :-द्वादगांगज्ञान विकल्प है। उसमें भी ऐसा 
कहा है कि णुद्धात्मानुभूति मोक्षमा्गं है, बीतरागी शुद्धात्मा का अनुसरण 
करने पर जो अनुभव होता है, वह अनुभूति मोक्षमार्ग है। ऐसी वस्तु को 
जानने के वाद विकल्प आवें तो शास्त्र बांचे, किन्तु ऐसे जीवों को ॥सत्र 
पढ़ने की कोई भ्रटक नहीं है अर्थात्‌ शास्त्र पढ़े बिना चले नहीं - ऐसा 
नहीं है । 

ऐसा मार्ग है भाई ! अरे! (स्थानकवासी) सम्प्रदाय में लोगों ने 
भगवान के मार्ग को नष्ट कर दिया है। अरे ! भगवान का विरह पड़ा 
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और तोग बड़े भगड़े में पड़ गये हैं। कोई कहे कि शुभराग से धर्म होता 
है, तथा कोई कहे कि शुभभाव करते-करते धर्म होगा । भारी विपरीतता 
पड़ी है, किन्तु इससे क्‍या हो ? सर्वज्ञता तो प्रगठ हुईं नहीं है, और सर्वेज्ञ- 
स्वभाव का अनुभव नहीं है । यहाँ कहते हैं कि सर्वेज्ञस्वभाव का अनुभवरूप 
शुद्धोपयोग जैनशासन है, जैनधर्म है। जैनधर्म कोई सम्प्रदाय नहीं है, 
यह तो वस्तु का स्वरूप है । 

प्रवचनसार में ४७ नयों में शुद्धनय और अ्रशुद्धनय की बात भाती है; 
उसमें माटी के वरत्तेन-घटादि से देखें तो अशुद्धनय है तथा श्रकेली माटी-माटी- 
माटी सामान्य से देखें तो शुद्धनय है । उसीप्रकार भगवान श्रात्मा को ज्ञान, 
दशशन, चारित्र की पर्याय से देखें तो अ्रशुद्धनय है और त्रिकाली एकरूप 
चैतन्य सामान्यपने देखें तो शुद्धनय है। ऐसे शुद्धनय के विषयभूत चेतन्य- 
सामान्य त्रिकालीद्रव्य का श्रनुभव करने को ही यहाँ जैनदशन कहा हैं । 

गाथा १४ की दीका पर प्रवचन 

यह अ्रबद्धस्पृष्टादि पाँच भावरूप श्रात्मा की श्नुभूति है, वही 
वास्तव में समस्त जिनशासन की अनुभूति है। अर्थात्‌ जो पाँचभावरूप 
श्रात्मा को शुद्धोपयोग द्वारा देखते हैं, वे वास्तव में समस्त जिनशासन का 
अनुभव करते हैं। यही जेनमार्ग है, मोक्षमार्ग है। व्यवहार या राग जैन- 
शासन नहीं है । जबतक पूर्ण वीतरागता न हो तबतक साधक को राग 
श्राता भ्रवश्य है, परन्तु वह जैनधर्म नहीं है। जेनशासन तो शुद्धोपपोगमय 
वीतराग-परिणति है। सम्यग्दशेन आदि रत्नत्रय-परिणति शुद्धोपपोगमय 
वीतराग-परिणति है, यह जैनधम है जेनशासन है। श्री जयसेनाचाये की 
टीका में आया है कि आत्मपदा्थ का वेदन, भ्रनुभव, परिणति जैनशासन - 
जेनमत है । 

भ्रव कहते हैं कि यह जेनशासन श्र्थात्‌ श्रनुभूंति क्या है ? श्रुतज्ञान 
स्वयं आत्मा ही है। भावश्रुतज्ञानरूप शुद्धोपपोग से जो आत्मा का अनुभव 
हुआ वह आत्मा ही है, क्योंकि रागादि आत्मा नहीं, श्रनात्मा हैं । धर्मी को 
को भी श्रनुभूति के पश्चात्‌ जो राग आ्राता है, वह अनात्मा है। ब्रव्यश्रुत 
में यही कहा है और यही अनुभव में झाया । इसलिए ज्ञान की अनुभूति ही 
आत्मा की अनुभूति है, क्योंकि भावश्वुत में जो त्रिकाली वस्तु ज्ञात हुई 
वह वीतरागस्वरूप है; और इसकी भनुभूति प्रगठ हुई यह भी वीतराग- 
परिणति है। भगवान आत्मा त्रिकाल मुक्तस्वरूप ही है, इसका पर्याय में 
अनुभव हुआ, यह भावश्वुतज्ञान है, शुद्धोपयोग है, आत्मा की ही जाति 
होने से श्रात्मा हो है। भ्रनुभूति में पूरा आत्मा का नमूना आया, इसलिए 
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वह आत्मा ही है। इससे द्वव्य की अनुभूति कहो, या ज्ञान की अनुभूति 
कहो - एक ही चीज है । 'ही' शब्द लिया है। यह सम्यक्‌-एकान्त है । 


अहा हा ! भगवान की वाणी ! “चैतन्य-चमत्कार जागृत 
हो' ऐसी चमत्कारिक है । सामान्यज्ञान के आविर्भाव और विशेषज्ञान के 
तिरोभाव से जव ज्ञानमात्र का अनुभव हो तव ज्ञान प्रगट अनुभव में आता 
है । देखो ! राग-मिश्वित ज्ञेयाकारज्ञान जो पूर्व में था, उसकी रुचि छोड़कर 
और ज्ञाचक की रुचि का परिणमन करके सामान्यज्ञान का पर्याय में 
अनुभव करते को सामान्यज्ञान का आविर्भाव व विशेषज्ञान का तिरोभाव 
कहते हैं। यह पर्याय- की बात है। ज्ञान की पर्याय में श्रकेला ज्ञान, ज्ञान, 
ज्ञान का वेदन होने और शुभाशुभ जेयाकार ज्ञान के ढक जाने को सामान्य- 
ज्ञान का आविर्भाव और विशेष ज्ञेयाकारज्ञान का तिरोभाव कहते हैं । और 
इसतरह ज्ञानमात्र का अनुभव करते हुये ज्ञान आनन्दसहित पर्याय में 
अनुभव में आता है । यहाँ 'सामान्यज्ञान का आविर्भाव अर्थात्‌ त्रिकाली- 
भाव का आविर्भाव-यह वात नहीं है | सामान्यज्ञान अर्थात्‌ शुभाशुभ 
ज्ञेयाकाररहित शअ्रकेला ज्ञान का पर्याय में प्रटटपना । अकेला ज्ञान-ज्ञान- 
ज्ञान का अनुभव - यह सामान्यज्ञान का आविर्भाव है । ज्ञेयाकाररहित 
अकेला प्रगठज्ञान सामान्यज्ञान है । इसका विपय त्रिकाली है । 


भाई ! यह तो अध्यात्म-कथनी है। एक-एक शब्द में गंभीरता 
भरी है। एक तो यह समयसार ग्रंथ और उसमें भी १५वीं गाथा। 


कुन्दकुन्दाचार्य की वाणी समभने के लिए भी दझृब पात्रता चाहिए । 

जो भज्ञानी हैं-ज्ञेयों में आसक्त हैं, उन्हें यह आत्मा स्वाद में नहीं 
आता । चेतन्यस्वरूप निजपरमात्मा की जिन्हें रुचि नहीं है, ऐसे श्रज्ञानी 
जीवों को या जो परज्ञेयों में आसक्त हैं, त्रत, तप, दया, दान, पूजा, भक्ति 
आ्रादि व्यवहाररत्तत्रय के परिणामों में आसक्त हैं, शुभाशुभ विकल्पों के 
जानने में रुक गये हैं; ऐसे ज्ञेयलुब्ध जीवों को आत्मा के अतीन्द्रिय ज्ञान 
और आनन्द का स्वाद नहीं आता । 

आत्मा का स्वाद कैसा होगा ? दाल, भात, लड्डू, मौसंबवी वगैरह 
का स्वाद तो होता है, ये तो सब जड़ वस्तुयें हैं। जड़ का स्वाद तो 
अज्ञानी को भी नहीं आता, क्योंकि अपने द्रव्य, गुरा, पर्याय की सत्ता को 
छोड़कर पदार्थ क्या दूसरे की सत्ता में मिल सकते हैं ? जड़ तो भिन्न वस्तु 
है। परवस्तु के प्रति जो राग है, अज्मानी को उसका स्वाद आता है, वस्तु 
का नहीं। स्त्री-सेवन में वह स्त्री के शरीर को नहीं भोगता, केन्तु उसके 


न 
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प्रति हुए, राग का वेदन-अनुभव करता है। पैसा या इज्जत में पैसा 
या इज्जत का अनुभव नहीं श्राता | चरपरी मिच मूँह में डालने पर 
चरपराहट का स्वाद नहीं आता है, परन्तु चरपराहट के जानने पर -यह 
ठीक है - ऐसी मान्यतापूर्वक जो राग उत्पन्न होता है, उस राग का अज्ञानी 
स्वाद लेता है। इसीप्रकार शरीर में बुखार भ्राता है, इस बुखार का 
अनुभव आत्मा को नहीं होता; मात्र यह ठीक नहीं है' - ऐसी श्ररुचि होने 
पर दुःख का अनुभव होता है। वस्तु के प्रति राग में आसक्त अ्रज्ञानी जीव 
को राग का स्वाद आता है, शौर वह आकुलतामय है, अरधर्म है । 


आत्मा का स्वाद तो अनाकुल भ्रानन्दमय है। बनारसीदासजी ने 
लिखा है : - 


घस्तु विचारत ध्यावतें, सन्त पावे विभास । 
रस स्वादत सुख ऊपज, श्रदुमी ताकौ नाम ॥॥ 


जो ज्ञायकस्वरूप वस्तु को ज्ञान में लेकर अन्तर में ध्यान करता है, 
उसके मन के विकल्प - राग विश्वाम को प्राप्त हो जाते हैं, हट जाते हैं, 
समाप्त हो जाते हैं, मन शान्त हो जाता है, तब अतीन्द्रिय आनन्द के रस 
का स्वाद श्राता है । परिणाम अन्तनिमग्न होने पर श्रनाकुल सुख का स्वाद 
आता है, उसे अनुभव अर्थात्‌ जेनशासन कहते हैं । 


जोज्ञेयों में श्रासक्ते हैं, वे इन्द्रियों के विषयों में श्रासक्त हैं। जो 
पदार्थ इन्द्रियों द्वारा ज्ञात होते हैं, वे इन्द्रियों के विषय हैं । देव, गुरु, 
शास्त्र, साक्षात्‌ भगवान और भगवान की वाणी भी इन्द्रियों के विषय हैं । 


समयसार गाथा ३१ में आया है :-- 
'जो इन्दिये जिखित्ता साणसहावाधियं मुण॒दि भ्ाद॑ । 


पाँच द्रव्येन्द्रियाँ, भावेन्द्रियाँ प्नौर इन्द्रियों के विषयभूत पदार्थ - इन 
तीनों को इन्द्रियाँ कहा जाता है। इन तीनों को जीतकर श्रर्थात्‌ इनकी 
ओर के फकाव - रुचि को छोड़कर इनसे अ्रधिक भ्र्थात्‌ भिन्न अपने ज्ञान- 
स्वभाव की - अती र्द्रिय भगवान को अनुभवना, यही जैनशासन है । अपने 
स्वज्ञेय में लीनतारूप यह अनुभूति - शुद्धोपपोगरूप परिणति ही जनशासन 
है। इससे विरुद्ध अज्ञानी को परिपूर्ण स्वज्ेय की अरुचि है तथा इन्द्रियादि 
के खंड-खंड ज्ञेयाकारज्ञान की रुचि व प्रीति है। वे अज्ञानी परज्ञेयों में 
आसक्त हैं - इससे उन्हें ज्ञान का स्वाद नहीं झाने से राग का - शराकुलता 
का स्वाद आ्ाता है। राग का स्वाद, राग का वेदन अनुभव में आना - यह 
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जैनशासन से विरुद्ध है, इससे अ्धर्म है। शुभक्रिया करना और यह करते- 
करते घर्मं हो जायेगा -ऐसी' मान्यता मिथ्याभाव है। तथा शुभाशुभ- 
राग से भिन्न आनन्द के कन्द भगवान श्रात्मा को ज्ञेग बनाकर ज्ञायक 
के ज्ञान का वेदन करना - यह जिनशासन है धर्म है । 


यह बात दुृष्टान्त से समभाते हैं । जैसे - अ्रनेक तरह के शाक आदि 
भोजनों के संबन्ध से उत्पन्न सामान्यनमक के तिरोभाव और विशेषनमक 
के झ्राविर्भाव का स्वाद भनज्ञानी शाकु के लोभी मनुष्यों को आता है, किन्तु 
अन्य के संबंध रहितपने से उत्पन्न सामान्य के आविर्भाव और विशेष के 
तिरोभाव से अनुभव में आता हुआ एकाकार श्रभेदरूप नमक का स्वाद 
अज्ञानी को नहीं श्राता । लौकी, तोरई, करेला श्रादि शाक में तथा खिचड़ी, 
रोटी झ्ादि पदार्थों में नमक डाला जाता है तो उन पदार्थों के संबंध से 
नमक का स्वाद लेने पर सामान्यनमक का स्वाद ढक जाता है; और शाक 
खारा है, ऐसी अनुभूति होती है | वास्तव में तो खारा नमक है, शाक नहीं 
है । तथा शाक आदि द्वारा भेदरूप नमक का स्वाद आना (जैसे कि शाक 
खारा है) यह विशेष का आविर्भाव है। शाक के लोलुपी मनुप्यों को 
नमक द्वारा नमक का स्वाद - एकाकार अ्रभेदरूप नमक का स्वाद (नमक 
खारा है - ऐसा) नहीं श्राता । * 


परमार्थ से देखा जाय तो विशेष के आविर्भाव से अनुभव में आता 
हुआ नमक ही सामान्य के आविर्भाव से अनुभव में श्राता हुआ नमक 
है। परमार्थ से देखें तो शाक के लोलुपी जीवों को विशेष का आविर्भाव 
अर्थात्‌ शाक द्वारा जो नमक का स्वाद आता है वह वस्तुतः तो सामान्य- 
नमक का ही विशेष है, इसी का ही भाव है, शाक का खारापना (विशेष) 
नहीं है, और यह विशेषपना शाक द्वारा आया है-ऐसा भी नहीं है, 
सामान्यनमक का ही स्वाद है। अ्रज्ञानी को शाक के संयोग से नमक का 
ख्याल आता है - यह विपरीत है; क्योंकि उसे नमक के स्वभाव का ख्याल 
नहीं है । यह तो दृष्टान्त हुआ । 

अब सिद्धान्त कहते हैं। इसी प्रकार अनेक प्रकार के ज्ञैयों के 
श्राकारों के साथ मिश्ररूपता से उत्पन्न सामान्य के तिरोभाव और विशेष 
के आविर्भाव से अनुभव में आ्राता हुआ जो (विशेषभावरूप, भेदरूप, 
अनेकाकाररूप) ज्ञान है, वह अज्ञानी ज्ञेयलुब्ध जीवों को स्वाद आता है, 
किन्तु अन्य ज्ञेयाकार के संयोगरहितपने से उत्पन्न सामान्य के आझ्ाविर्भाव 
श्रीर विशेष के तिरोभाव से अनुभव में आता हुआ एकाकार 
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श्रभेदरूप ज्ञान स्वाद में नहीं झाता। स्त्री, लड़का, लड़की, भग्रवान, 
भगवान की वाणी, पुण्य-पाप, राग इत्यादि अनेक प्रकार के ज्ञैय हैं। * इन 
ज्ञेयों के आकार के साथ मिश्वरूपपने से उत्पन्त सामान्य का तिरोभाव 
अर्थात्‌ अ्केलि ज्ञान का अनुभव ढक जाना तथा विशेष का आविर्भाव 
अर्थात्‌ ज्ञेयता के सम्बन्ध से ज्ञान का प्रकट होना - इससे रागादि द्वारा 
जो शैयमिश्रित ज्ञान का अ्रनुभव होता है वह अज्ञान है; उसमें आत्मा का 
स्वाद नहीं झाता । राग द्वारा ज्ञान का जेयाकार विशेष वास्तव में तो 
सामान्य ज्ञानं को अवस्था है, परन्तु भ्रम से एसा मानता है कि राग की 
ग्रवस्था के कारण ज्ञान हुआ. । यह मान्यता मिथ्यात्व है और दुःख का 
बेदन है । पुण्य और पाप के विकल्प जो ज्ञेय हैं, उन पर जिसकी दृष्टि है, 
उनमें जिनको श्रासक्ति है, यह जो ज्ञेयों द्वारा ज्ञान का स्वाद आता है, वह 
दुःख का स्वाद है, आ्राकुलता का स्वाद है। जैसे अजानी शाक के लोलुपी 
को शाक द्वारा नमक का स्वाद आ्राता है, वह मिथ्या है; उसीप्रकार इन 
जेयलुब्ध जीवों को दया, दान आदि पुन्य तथा क्रोध, मान आदि पाप के 
विकल्प जो कि 'पर जय हैं, श्रात्मा से भिन्न हैं, इनके द्वारा राग की 
पर्याय और ज्ञान की पर्याय का मिश्रित अनुभव होनेपर जो स्वाद आझ्ाता 
है, वह दुःख का स्वाद है, विपरीत है, जहर का स्वाद है, क्योंकि इनमें 
आत्मा के सामान्यजञान का अनुभव ढक गया है । 

राग द्वारा ज्ञान का वेदन धर्म नहीं है। ज्ञान द्वारा ज्ञान का भ्रकेला 
वेदन धर्म है। यह धर्म और अ्रधर्म की व्याख्या है। ज्ञैयाकार ज्ञान का 
अनुभव करे तो मिथ्यात्वसहिंत दुःख का वेदन है। गास्त्र-स्वाध्याय यह भी 
विकल्प है। इस विकल्प द्वारा ज्ञान का अनुभव होना भी अधरम है । 
अ्रहा हा“! श्रात्मा तो वीतरागस्वभाव का पिढारा है, वीतरागस्वरूप ही 
है । इस ओर के भूकाव से श्रकेले ज्ञान का जो अनुभव आ्राता है, वह आत्मा 
का - अती खिय ज्ञान और आनन्द का स्वाद है, वह धर्म है । 

तथा परमार्थ से विचार करें तो विशेष के भ्राविर्भाव से जो ज्ञान 
अनुभव में आता है, वही ज्ञानसामान्य के झ्रावि्भाव से अनुभव में झ्रात्ा 
है। ज्ञायक पर जिसकी दृष्टि है, वह वो जानता है कि यह ज्ञान का विशेष- 
ज्ञान सामान्य में से श्राता है। ज्ञायक पर दृष्टि पड़ते ही ज्ञान की पर्याय का 
बेदन आता है (राग का नहीं, राग से नहीं) । राग द्वारा ज्ञान का सदा 
वास्तव में तो सामान्य का विशेष है; तथापि अज्ञानी मानता है कि यह 
राग का विशेष है - यह दृष्टि का फैर है। समयसार गाथा ९७, १५ में 
झ्राता है कि श्रावालगोपाल सब को राग, शरीर, वाणी जिसकाल 
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दीखती है उससमय वास्तव में तो ज्ञान की पर्याय ज्ञात होती है; किन्तु 
ऐसा न मानकर मुझे यह जानने में आया, राग जानने में आया, यह 
मान्यता विपरीत है। इसप्रकार ज्ञानपर्याय है तो सामान्य का विशेष, 
किन्तु जेय द्वारा ज्ञान होनेपर (ज्ञेयाकार ज्ञान होनेपर) श्ज्ञानी को भ्रम 
हो जाता है कि यह ज्ञैय का विशेष है, ज्ञेय का ज्ञान है। वास्तव में जो 
ज्ञानपर्याय है, वह सामान्यज्ञान का ही ज्ञान-विशेष है, परज्ञेय का ज्ञान 
नहीं है, परज्ञेय से भी नहीं है । 


श्रलुब्धज्ञानियों को तो जसे नमक से अन्य शाकादि द्रव्यके संयोग 
का व्यवच्छेद करके केवल नमक का ही अनुभव करने पर सर्वे शोर 
से एक क्षाररस को लेकर क्षाररसपने से नमक ही स्वाद में आता है 
उसीप्रकार आत्मा भी परद्रव्य के संयोग का व्यवच्छेद करके केवल 
आत्मा का ही अनुभव करने में श्राता हुआ सर्व ओर से एक विज्ञानघनपने 
से मात्र ज्ञानरूप से स्वाद में भ्राता है। तथा जैसे नमक की डली में अ्रन्य- 
द्रव्य के संयोग का निषेध करके केवल नमक की डली का अनुभव करने में 
ग्ावे तो सत्र क्षारपने से ही स्वाद आता है। नमक की डली सीधी नमक 
के द्वारा स्वाद में आती है, यह यथार्थ है। उसीप्रकार अलुब्धज्ञानियों को 
श्र्थात्‌ जिनको इन्द्रियों के समस्त विषयों की, परज्ञेयों की आसक्ति-रुचि 
छूट गई है, उन ज्ञानियों को अपने सिवाय अन्य समस्त परद्रव्य व परभावों 
का लक्ष्य छोड़कर एक ज्ञायकमात्र- चिद्घनस्वरूप का अनुभव करने 
पर सब ओर से एक विज्ञानघनपने को लेकर मात्र ज्ञान ही स्वाद में श्राता 
है। भ्रकेला ज्ञान सीधा ज्ञानके स्वाद में आता है। यह आनन्द का वेदन 
है. यह जेन शासन है। इसका नाम सम्यग्दर्शन श्रौर ज्ञान की अनुभूति है । 

एक ओर स्वद्रव्य है और दूसरी श्रोर समस्त परद्रव्य हैं। 'एक शोर 
राम और दूसरी ओर ग्राम” । ग्राम श्रर्थात्‌ (परद्वव्यों का) समूह । अपने 
सिवाय जितने परद्रव्य हैं, वे ग्राम में शामिल होते हैं । परज्ञेय - पस्चेन्द्रियों 
के विषय श्रर्थात्‌ साक्षात भगवान व भगवान की वाणी, देव, गृरु, शास्त्र 
और शुभाशुभ राग -ये सब ग्राम में श्रर्थात्‌ परद्रव्य के समृह में आा जाते 
हैं। इनकी ओर लक्ष्य जाने पर राग ही उत्पन्न होता है। समवशरणा में 
साक्षात्‌ अरिहंत विराजमान हों, उनका लक्ष्य करने पर भी राग ही 
उत्पन्न होता है। यह अधर्म है। यह कोई चैतन्य को गति नहीं है, यह 
तो विपरीत गति है । मोक्षपाहुड़ में कहा है कि 'परद्रव्वाश्रो दृग्गई' | अत 
परद्रव्य से उदासीन होकर एक त्रिकाली ज्ञायकभाव, जो स्वतः ज्ञानधन 
है, उस एक का ही ' अनुभव करने पर अकेले (निर्मल) ज्ञान का स्वाद 
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ग्राता है । यह जैनदर्शन है । इन्द्रियों के विषयों में राग द्वारा जो ज्ञान का 
प्रनुभव (जश्ेयाकार ज्ञान), वह आत्मा का स्वाद - अनुभव नहीं है; यह 
जैनशासन नहीं है। झात्मा में भेद के लक्ष्य से जो राग उत्पन्न हो, वह राग 
का ज्ञान है - ऐसा मानना भज्ञान है, मिथ्यादर्शन है। एक ज्ञान द्वारा ज्ञान 
का वेदन ही सम्यक है, यथार्थ है। भ्रहों! समयसार विश्व का एक 
श्रजोड़ चक्षु है। यह वाणी तो देखो ! सीधी आत्मा की ओर ले जाती है । 


समयसार शास्त्र - वाणी ये वाचक है और अपने में रागादि रहित 
जो समयसार है, वह वाच्य है। आजकल तो लोग बाहर में पड़े हैं, क्रिया- 
काण्ड में उलभे हैं । कोई कहता है - मैं पुस्तक बनाता हूँ । परन्तु पुस्तक 
बनाने का विकल्प राग है, और मैं पुस्तक बना सकता हँ- ऐसा भाव 
मिथ्यात्वभाव है । जड़पदार्थ को कौन बना सकता है ? 'क' यह एक 
अक्षर अनन्त परमाणुओं से बना हुआ है। श्रात्मा इसे तीनकाल में भी 
बना या लिख नहीं सकता । शअनंतद्रव्य अनंतपने रहकर-एक-एक परमाणु 
और अ्रन्यद्रव्य अपनी अवस्था स्वकाल में पृथक्पने करते हैं । 


'शुमो अरिहंताणं यह तो शब्द हैं। भश्रन्दर नमन करने का जो 
विकल्प उत्पन्न होता है वह राग है। उस राग द्वारा ज्ञान का अनुभव यह 
आत्मा का स्वाद नहीं है । 


परमात्मप्रकाश में आया है कि यह जीव अनंतबार महाविदेहक्षेत्र 

में जन्मा है। वहाँ तीर्थकरदेव नित्य विराजते हैं, तीर्थंकर का विरह नहीं 
है । तो वहाँ समवशरण में भी भ्रनंतबार गया है। सम्यकशानदीपिका में 
लिखा है कि जीव ने पूर्व में अरनंतबार प्रत्यक्ष समवशरण में केवली भगवान 
की हीरों के थाल, मणिरत्न के दीपक और कल्पवक्ष के पुष्पादि से पूजा 
की है तथा दिव्यध्वनि सुनी है । परमात्मप्रकाश में भी “भवे-भवे पूजियो' 
ऐसा पाठ है । किन्तु यह तो सब शुभराग है । इसमें धर्म मानकर अनंत- 
काल से संसार में रला है। जगत को यह बात बैठना (जंचना) कठिन 
है | परन्तु भाई ! आत्मा के भान विना हजारों स्त्रियों और राजद्वार 
छोड़कर नग्न दिगम्बर साधु हुआ हो तो भी दुःखी है। पंच महात्रत के 
परिणाम भी सुख नहीं हैं, दुःख ही हैं। समयसार नाटक मोक्षाधिकार के 
४०वें छन्द में तो यहाँ तक कहा है कि, भावंलिंगी मुनिराज के छट्ठे गुरा- 
स्थांन में जो पंचमहात्रतादि के विकल्प उत्पन्न होते हैं, वह 'जगपंथ' है । 
मिथ्यादृष्टि की तो बात ही क्या करें ? वहाँ तो यहाँ तक लिया है कि 
सच्चे भुनिराज को भी जो बारम्वार विकल्प उत्पन्न होते हैं, यह अन्तर 
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अनभव में शिथिलता है, ढीलापना है। यहाँ कहते हैँ कि राग से भिन्न 
भगवान ज्ञायकस्वरूप आत्मा में भुकाव होने पर जो सीधा ज्ञान, ज्ञान 
द्वारा अनुभव में आता है, वह आत्मा का स्वाद है, वह जिनशासन हैं, 
आत्मानृभ्ूति है । 


गाथा १४ के भावार्थ पर प्रवचन 

यहाँ आत्मा की अनुभूति को ही ज्ञान की श्रन॒भूति कहा है। अ्ज्ञानी 
जीव स्वज्ञेय को छोड़कर अनंत परज्ञेयों में ही लुब्ब हो रहे हैं। अर्थात्‌ 
आत्मा के भ्रतीन्द्रिय ज्ञान को छोड़कर इन्द्रियज्ञान में ही लुब्ध हो रहे हैं। 
जिन्हें निज चेतन्यघन आत्मा का अनुभव नहीं है, ऐसे अनानी परवस्तु में - 
परज्ञेयों में लुब्ध हैं, उनको दृष्टि और रुचि रागादि पर है। वे इन्द्रिय- 
जान के विषयों से और रागादि से अ्रनेकाकार हुए ज्ञान का ही स्वपने 
आस्वाद लेते हैं। यह मिथ्यात्व है। देव-गुरु-शास्त्र परद्रव्य हैं, उनकी 
श्रद्धा का राग विकल्प है। यह राग मिथ्यात्व नहीं है, परन्तु इसे धर्म 
मानना मिथ्यात्व है। अ्रज्ञानी दया, दान, ब्रत, भक्ति, आदि राग के ज्ञान 
को ही ज्ञेयमात्र से आस्वादते हैं। जिन्हें ज्ञेयाकार ज्ञान की रुचि है, 
उनको जेयों से भिन्न ज्ञानमात्र का स्वाद नहीं आता । उन्हें अन्तर्मुख दृष्टि 

के अभाव में राग का - आकुलता का ही स्वाद आता है । 


तथा जो नानी हैं, जिन्हें महात्रतादि के राग के परिणाम में लीनता 
और रुचि नहीं है, वे ज्ञेयों से भिन्न एकाकार ज्ञान का ही स्वाद (आनंद) 
लेते हैं। वह निराकुल अतीन्द्रिय आनंद का स्वाद है। ज्ञानी .जेयों में 
आसक्त नहीं है, राग या निमित्त किसी में एकाकार नहीं है। साक्षात्‌ 
भगवान विराजमान हों तो उनमें भी घर्मी को आसक्ति या एकतावुद्धि नहीं 
है। धर्मी को व्यवहाररत्नत्रय का राग, महान्नतादि पालन करने का राग 
होता है, परन्तु वह इनसे भिन्न निज चैतन्यस्वरूप आत्मा को जेय वनाकर 
शानमात्र एकाकार ज्ञान का आस्वादन करता है । यह अनाकुल आनन्द का 
स्वाद है, यही धर्म है । जैसे - शाकों से जदी नमक की डली का मात्र खारा 
स्वाद आता है; उसीग्रकार ज्ञानी को परज्ञेयों और शुभाशुभ भावों से 
भिन्न एक निज ज्ञायकमाज्र ज्ञान का स्वाद आता है। इसे निश्चयसम्यस्दर्शन 
और सम्यस्ज्ञान कहते हैं। आत्मा जानस्वरूप है, इसलिए ज्ञानका स्वाद 
है वह आत्मा का ही स्वाद है | १ 


ज्ञान आत्मा है; और आत्मा ज्ञान है! - इसप्रकार ज्ञान ग्रा 


ध्् 


और आत्मा गुणी -दो की अभेददृष्टि होनेयर सर्व परद्रव्यों से रहित 
क्र 
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अवद्धस्पृष्ट, अपनी पर्याय में एकरूप, निश्चल श्रर्थात्‌ हानिवृद्धि से रहित, 
अपने गुणों में एकरूप, अभेद तथा परनिमित्त के लक्ष्य से उत्पन्न हुए पुण्य- 
पाप, सुख-दुःख की कल्पना से रहित निजस्वरूप का अनुभव ही ज्ञान का 
अनुभव है, और यही सम्यग्शान है, जेनधमम है। जैनशास्त्र पढ़ना, सुनना 
ओर उनको याद रखना सम्यग्ज्ञान नहीं है । जिनवाणी तो एकतरफ रही, 
जिनवाणी सुनने पर जो ज्ञान (विकल्प) श्रन्दर में होता है, वह भी 
सम्यग्ज्ञान नहीं है | द्रव्यश्रुत का ज्ञान तो विकल्प है। परन्तु श्रन्दर भगवान 
चिदानन्द रसकंद है, उसे दृष्टि में लेकर एकमात्र उस ज्ञान का अनुभव 
करना भावश्वुतज्ञान है, सम्यग्ज्ञान है, जेनशासन है। निजस्वरूप का 
अनुभव आत्मज्ञान है। शुद्धज्ञानहूप स्वसंवेदन ज्ञान का (त्रिकाली का) 
स्वसंवेदन - अनुभवन भावश्रुतज्ञानरूप जिनशासन का अनुभव है| शुद्धनय 
से इसमें कोई भेद नहीं है । 

यहाँ तीन बातें आयीं । एक तो परद्रव्य और पर्याय से भी भिन्न 
अखंड, एक, शुद्ध, निकाली ज्ञानस्वभाव का अ्ननुभवनरूप भावश्वुतज्ञान ही 
शुद्धनय है। दूसरे शुद्धनय के विषयभूत द्रव्यसामान्य का भ्रनुभव ही शुद्धनय 
है, और यही जैनशासन है। तीसरे त्रिकाली शुद्ध ज्ञायकमात्र का वत्तेमान 
में भावश्वुतज्ञानरूप अनुभव जेनशासन है; क्योंकि भावश्वुतज्ञान वीतरागी 
ज्ञान है, वीतरागी पर्याय है । 

आत्मा के अनुभव बिना जीव अनंतकाल से जन्म-मरण करके नरक- 
निगोद के श्रनंतानंत दु खों को प्राप्त हुआ है| देव-गुरु-शास्त्र की भेदरूप 
श्रद्धा या नवतत्त्वों की भेदरूप श्रद्धा सम्यक्त्व नहीं है। कलशटीका के 
छठवें कलश में श्राया है कि, संसारदशा में जीवद्रव्य नवतत्त्वरूप से 
परिणमा है, वह तो विभावपरिणति है, इसलिए नवतत्त्वरूपवस्तु का 
अनुभव मिथ्यात्व है। इन भेदों में से एकरूप ज्ञायकभाव को - अवद्धस्पृष्ट 
आ्रात्मा को ग्रहरा करके अनुभव करना सम्यग्दशेन है। नवतत्त्वों में से 
अकेला सामान्य ज्ञान-शान-ज्ञान ऐसे आत्मा को पृथक्‌ करके उस एक का 
ही अनुभव करना सम्यग्दशन है। यही मुलवस्तु है। जैसे - आँवले के वृक्ष 
के ऊपर-ऊपर से पत्ते तोड़ लें और मूल सावुत रखें तो वह भाड़ थोड़े ही 
दिनों में फिर पनप जाता है; उसीतरह ऊपर-ऊपर से राग मंद करे, किन्तु 
मूल भिथ्यात्व - पर्यायवुद्धि सावुत रहे तो फिर से राग बढ़ेगा ही । इसी लिये 
तो प्रवचनसार गाथा ९३ में कहा है कि जिसे पर से भिन्न एकरूप ज्ञायकभाव 
की दृष्टि नहीं है और एकसमय की पर्याय में राग को ही स्व मानकर 
रुक गया है, वह पर्यायमुढ़ है । 
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झब इसी अर्थ का कलशरूप काबन्य कहते हैं :-- 
(पृथ्वी) 
ग्रखण्डितमनाकुलं ज्वलदनंतमंतर्ब हि- 
महः परसमस्तु नः सहजमुद्दिलासं सदा । 
चिदुच्छूलननिर्भरं सकलकालमालंबते 
यदेकरसम्ुल्लसललवणखिल्यलीलायितस्‌ ॥१४॥॥ 
श्लोकार्थ :--आ चार्य कहते हैं कि [ परमम्‌ महः नः श्रस्तु ] हमें 
बह उत्कृष्ट तेजप्रकाश प्राप्त हो [यत्‌ सकलकालम्‌ चिदू-उच्छुलन-निर्भरं] 
कि जो तेज सदाकाल चैतन्य के परिणमन से परिपूर्णा है [उल्लसत्‌- 
सवण-खिल्य-लीलायितम्‌ | जैसे नमक की डली एक क्षाररस की लीला का 
आ्ालम्बन करती है; उसीप्रकार जो तेज [एक-रसम्‌ आलंबते] एक ज्ञान- 
रसस्वरूप का आलम्बन करता है, [भ्रख॒ण्डितम्‌] जो तेज अखण्डित है - 
जो ज्ञेयों के आकाररूप खण्डित नहीं होता, [श्रभाकुल॑ ] जो अ्रनाकुल है - 
जिसमें कर्मों के निमित्त से होनेवाले रागादि से उत्वन्न आकुलता नहीं है, 
[अनन्तम्‌ श्रन्तः बहिः ज्वलत्‌ |] जो अविनाशीरूप से अन्तर में और 
बाहर में प्रगठ देदीप्यमान है - जानने में आता है, [ सहजम्‌ ] जो स्वभाव से 
हुआ है - जिसे किसी ने नहीं रचा और [सदा उद्विलासं] सदा जिसका 
विलास उदयरूप है - जो एकरूप प्रतिभासमान है । 
भावार्थ:--आचायंदेव ने प्राथंना की हैं कि वह ज्ञानानन्दमय 
एकाकारस्वरूप ज्योति हमें सदा प्राप्त रहो । 


कलश १४ पर प्रवचन 

आचार्य कहते हैं कि ज्ञानप्रकाश का पूँज उत्कृष्ट तेजप्रकाश हमें 
प्राप्त हो, दूसरी कोई वस्तु हमें नहीं चाहिए । व्यवहाररत्नत्रय का राग 
भी हमें नहीं चाहिए । यह राग तो अ्रंधकारमय है। हमें तो इस अंधकार 
से भिन्न चेतन्यप्रकाश प्राप्त हो, जो तेज सदाकाल चैतन्य के परिणमन 
से भरा है। जेसे-सूर्य जड़प्रकाश का पूंज है, वेसे ही आत्मा चेतन्य- 
प्रकाश का पुंज है, चेतन्यप्रकाशमय तेज से भरा हुआ है। वाहर के 
आचायंपद की या दूसरे किसी 'पर' की माँग नहीं की, किन्तु अच्दर में जो 
चंतन्यसूर्य प्रकाशपुंज है वह पर्याय में ग्राप्त हो - ऐसी ही एक भावना 
प्रकट की है । 


चक्रवर्ती छहखण्ड जीतने जाता है, वहाँ वीच में वेताढ्य नाम का पर्वत 
पड़ता है, उसमें गुफा है, उसमें खूब अंधेरा होता है। तथा वहाँ मंगला व 
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अमंगला नामक दो नदियाँ हैं। अ्रमंगला का प्रवाह ऐसा है कि कोई भी 
वस्तु पड़ जावे तो नीचे ले जाती है श्रौर मंगला का प्रवाह ऐसा है कि 
कोई वस्तु गिर पड़े तो बाहर किनारे पर फेंक दे । गुफा में बहुत ही अंधेरा 
होता है, चक्रवर्ती के पास एक माण्रत्न होता है, जिसके साथ प्रवेश करने 
से सूर्य जेसा प्रकाश हो जाता है । इस प्रकाश में सारी सेना वहाँ से निकल 
जाती है। ऐसे ही यहाँ कहते हैं कि हमारा जो चैतन्य-चिन्तामणि मरि- 
रत्न है, उसमें एकाग्रतारूप प्रवेश करने से पर्याय-पर्याय में ज्ञानप्रकाश 
प्रगट हो जाता है। इस प्रकाश में हमको मोक्षमार्ग में चले जाना हैं । 
प्राचायंदेव निज चैतन्य-चिन्तामरणिरत्न में एकाग्रता से प्राप्त ज्ञानप्रकाश 
की ही भावना करते हैं, दूसरा कुछ नहीं चाहते । अ्रब कहते हैं कि जिस- 
प्रकार नमक की डली एक क्षाररस की लीला का आलंबन करती है, 
अर्थात्‌ अकेले खारे रस के स्वभाव से भरी है; उसीप्रकार हमारा यह 
आत्मा अकेले ज्ञानरस से पूर्ण भरा हुआ है | तथा वह तेज श्रखण्डित है 
अर्थात्‌ रागादि ज्ञेयों के श्राकारों से खण्डित नहीं होता । तथा श्रनाकुल है - 
इसमें कर्मो के निमित्त से उत्पन्न हुई रागादिजनित आकुलता नहीं है । 
यह त्रिकाल अखण्ड ज्ञानरूप और अनाकुल श्रानन्दरूप है। तथा वह 

अन्तरंग में तथा बहिरंग में प्रगट देदीप्यमान है। श्रन्तरंग शक्ति में ज्ञान 
का तेज परिपूर्णों भरा हुआ है। उसमें एकाग्न होने पर पर्याय में भी ज्ञान- 
त्रेज प्रगट होता है। आत्मा के ज्ञानस्वभाव को कोई उत्पन्न नहीं करता, 
रचता या बनाता नहीं है, सहज ही है। श्नौर इसका विलास सदा उदयरूप 
है, ज्ञानप्रकाश सदा उदयरूप ही रहता है। वस्तु सदा ही उदयरूप है तथा 
जो ज्ञानप्रकाश का पर्याय में उदय होता है, वह भी सदा ही रहता है। 
त्रिकाली वस्तु एकरूप प्रतिभासमान है, उसके आश्रय से पर्याय में श्रनेकता 
का नाश होकर एकरूप का अनुभव होता है । 

कलश १४ के भावाथे पर प्रवचन 
आचार भगवान ने प्रार्थना की है कि यह ज्ञानानन्दमय एकाकार- 

स्वरूप ज्योति हमें सदा प्राप्त रहे । भगवान आत्मा स्वरूप से ही 
ज्ञानानन्दमय है, अभेद एकाकारस्वरूप है भ्रखण्ड श्रनाकुलस्वरूप- भगवान 
आत्मा के आश्रय से जो अनुभव की दशा भ्रगट होती है, चह श्रविनाशी 
वस्तु की तरह ही अविनाशी है । इसका भी (एक श्पेक्षा से) नाश नहीं 
होता | श्रष्टपाहुड़ के चारित्रपाहुड़ की चौथी गाथा में सम्यग्दर्शन-ज्ञान- 
चारित्र के परिणाम को भी भअक्षय-अमेय” कहा है। वस्तु जितनी अक्षय 
अमेय है, यह पर्याय भी वसी ही अ्क्षय-अमेय है । 
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नहीं होती । इसप्रकार साध्य-साधकभावों के भेद से दो प्रकार से एक 
आत्मा ही नित्य सेवन करने योग्य है। प्रकाश का पूज ज्ञायकस्वरूप भगवान 
आत्मा स्वयं ही साधकभावरूप होकर स्वयं ही साध्य हो जाता है। बीच 
में कोई रागादि व्यवहाररत्नत्नरय के परिणाम की मदद की इसको 
आवश्यकता नहीं है । 


ज्ञान की बात सुनकर कितने ही अज्ञानी लोग भी अब ऐसा कहने 
लगे हैं कि हमको भी आत्मा के लक्ष्य से उपवासादि होते हैं; परन्तु जो 
कुदेव, कुगुरु, कुशास्त्र को मानते हैं, जहाँ सम्यरदर्शत का भी ठिकाना नहीं 
है; वहाँ आत्मा का लक्ष्य कहाँ से होगा ? जिसे ज्ञान और दर्शन पूर्ण हो 
गये हैं, ऐसे अरहंत सर्वज्ञपरमात्मा देव हैं, वे सवेदोषों से रहित वीतराग हैं । 
उनके शरीर की स्थिति भी ऐसी हो गयी है कि उन्हें भूख, प्यास, रोगादि 
दोष नहीं होते । तथा सच्चे निग्रैन्थ गुरु उन्हें कहते हैं कि जो महान्रतादि के 
विक्रल्प से भिन्न रहकर तीन कषाय के श्रभावपूर्वक सम्यग्दशन, ज्ञान 
सहित चारित्र की रमणता में कूलते हैं । इनको यथार्थ जाने बिना भगवान 
को रोगादि होते हैं! - ऐसा श्वेताम्बर मानते हैं । जिनको सच्चे देव, शास्त्र, 
गुरु की भी खबर नहीं है, उनको अ्रात्मा के लक्ष्य से कोई साधना नहीं हो 
सकती । सूक्ष्म बात है भाई! यह तो जन्म-मरण के श्रन्त करने की 
बात है। 

यहाँ कहते हैं कि आत्मा चेतन्य-घनपिण्ड है। इसकी निविकल्प श्रद्धा, 
स्वसंवेदनज्ञान और इसमें स्थिरतारूप वीतरागी चारित्र - इस साधक- 
भाव से आत्मा स्वयं परिशमित होता है। श्ौर इन तीनों की पूर्णोतारूप 
जो साध्यभाव है - उसरूप भी स्वयं ही परिणमता है । इसतरह दो प्रकार 
से एक ही आत्मा सदा सेवन करने योग्य है, दूसरा कुछ नहीं है। 
साधकभाव और साध्यभाव - इन दोनों में श्रकेला श्रात्मा ही ज्ञानरूप से 
परिणमता है। बीच में जो व्यवहाररत्नत्रय आता है इसका सेवन करना, 
यह सहायक होगा, ऐसा नहीं है । 

कलश १४५ के भावार्थ पर प्रवचन 

आत्मा तो ज्ञानस्वरूप एक ही है, परन्तु इसका पूर्णारूप वह साध्य- 
भाव है और अपूर्णरूप वह साधकभाव है। शुद्ध चेतन्‍्य ज्ञायकभावस्वरूप 
आत्मा साधकभाव में और साध्यभाव में स्वयं ही परिणमता है। साध्य- 
साधकभाव के भावभेद से दो प्रकार से एक का ही सेवन करना । 


वि 
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दंसराणाणचरित्तारिग. सेविदव्वारिण साहुणा रिच्च। 
तारि पुण जाण तिण्णि वि श्रप्पाणं चेव रिच्छयदों ।॥१६।॥। 


दर्शनज्ञानचरित्रारिस सेवितव्यानि साधुना नित्यम्‌ । 
तानि पुनर्जानीहि त्रीण्यप्यात्मानं चेव निश्चयतः ॥॥१६।॥। 


येनेव हि भाषेनात्मा साध्यः साधन च॒ स्थात्तेनेवा्य नित्यमुपास्य 
इति स्वयमाकय परेषां व्यवहारेश साधता दर्शनज्ञानचारित्रारि नित्यमु- 
पास्यानीति प्रतिपाचते । तानि पुनस्त्रीण्यपि परमाथनात्मेक एवं वस्त्वंतरा- 
भावात्‌ । यथा देवदत्तस्य कस्यचित्‌ ज्ञान श्रद्धानमनुचरणं च देवदत्तस्व- 


अब, वश्शन-ज्ञान-चारित्ररूप साधकभाव है, यह इस गाथा में 
कहते हैं :--- 
दर्शनसहित नित ज्ञान श्ररु, चारित्र साधु सेवीये । 
पर ये तीनों भ्रात्मा हि केवल, जान निश्चयदृषिट में ॥॥१६॥। 


गाथार्थ :- [ साधुना | साध पुरुष को [दर्शवज्ञानचारित्राणि] दर्शन, 
ज्ञान और चारित्र [नित्यम्‌ु] सदा [सेवितव्यानि]. सेवन करने योग्य हैं 
[पुनः] भोर [तानि त्रीरिष श्रपि | उन तीनों को [निश्चयत:] निश्चयनय 
से [ श्रात्मानं च एवं | एक आत्मा ही [ जानीहि | जानो । 

टीका :- यह आत्मा जिस भाव से साध्य तथा साधन हो उस भाव 
से ही नित्य सेवन करने योग्य है, इसप्रकार स्वयं विचार करके दूसरों 
को व्यवहार से प्रतिपादन करते हैं कि 'साधु पुरुष को दर्शन, ज्ञान, चारित्र 
सदा सेवन करने योग्य हैं ।! किन्तु परमार्थ से देखा जाये तो यह तीनों एक 
आत्मा ही हैं, क्‍योंकि वे अन्य वस्तु नहीं, किन्तु आत्मा की ही पर्याय हैं। 
जैसे किसी देवदत्त नामक पुरुष के ज्ञान, श्रद्धान और आचररा, देवदत्त के 
स्वभाव का उल्लंघन न करने से (बे) देवदत्त ही हैं, - अन्य वस्तु नहीं 
इसी प्रकार आत्मा में भी आत्मा के ज्ञान, श्रद्धान और आचरण आत्मा 
के स्वभाव का उल्लंघन न करने से आ्रात्मा ही हैं-अंन्य वस्तु नहीं। 
इसलिए यह स्वयमेव सिद्ध होता है किए कि आत्मा ही सेवन करने योग्य है ४ 


भावाथ :- दशन, ज्ञान, चारित्र -तीनों आत्मा की ही पर्याय हैं. 
कोई भिन्न वस्तु नहीं हैं; इसलिए साधु पुरुषों को एक आत्मा का ही सेवन 
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भावानतिक्रमादेवदत्त एवं न वस्त्वंतरम । तथात्मन्यप्यात्मनों ज्ञान 
श्रद्धानमनुच रा चात्मस्वभावानतिक़्सादात्मंव न वस्त्वंतरम्‌ । तत श्रात्मा 
एंक एवोपास्य इति स्वयमेव प्रदयोतते । स किल-- 


करना यह निश्चय है श्रौर व्यवहार से दूसरों को भी यही उपदेश करना 
चाहिये । 


गाथा १६ पर प्रवचन 
१४वीं गाथा में सम्यरदर्शन का अधिकार और १५वीं गाथा में 
' सम्यग्ज्ञान का अधिकार कहा । अ्रव यहाँ: १६वीं गाथा में सम्यग्दशन-ज्ञान- 
चारित्ररूप साधकभाव की वात करते हैं। साधु पुरुषों द्वारा दर्शेत-श्ञान- 
चारित्र सदा सेवन करने योग्य है। जो दर्शन-ज्ञान-चारित्र का सेवन करें, 
वे साधु हैं । यहाँ दर्शन-ज्ञान-चारित्र में निश्वयचारित्र की बात है। अभ्रखण्ड 
अभेद एकरूप त्रिकाली ज्ञायकभाव की दृष्टि निविकल्प सम्यग्दर्शन, इसी का 
स्व-संवेदनज्ञान सम्यरज्ञान और इसी में रमणता - लीनता या आचरणरूप 
अनुष्ठान सम्यकचारित्र है । जो इस निश्चयरत्नत्रय का सेवन करें वे साधु हैं । 
पाँच महान्नत या व्यवहाररत्नत्रय के विकल्प निश्चयचारित्र नहीं हैं, निश्चय 
धर्म नहीं; यह तो राग है, विकार है, इसकारण यह सेवन करने योग्य 
नहीं है। अ्रन्तःतत्त्वस्वरूप शुद्ध चेतन्यघन आत्मा की श्रद्धा, ज्ञान व 
'शान्तिरूप निविकल्प वीतरागीपर्याय सेवन करने योग्य है- यह कथन भी 
व्यवहार है। भगवान ज्ञायकभाव अकेला है, इस ज्ञायकस्वभाव का सेवन 
करना निश्चय है, परमार्थ है, वास्तविक है। तथा उपदेश में भेद करके 
दर्शन-ज्ञान-चारित्र सदा सेवन करने योग्य है- ऐसा कहना व्यवहार है 
एकरूप आत्मा में दशेन, ज्ञान और चारित्र - ऐसे तीन प्रकार कहंना 
व्यवहार है । 
अब कहते हैं- उन तीनों को भी निश्चय से एक आत्मा ही जानो । 
अखण्ड, अभेद, ज्ञायकभावरूप एक आत्मा के सेवन करने से, उसमें ये 
तीनों पर्यायें आजाती हैं, किन्तु पर्यायों का लक्ष्य करना व्यवहार है। 
दर्शन-ज्ञान-चारित्र तो निश्चय है (निश्चयरत्नत्रय है), किन्तु अखण्ड, 
एक निश्चयस्वभाव की अपेक्षा से यें तीनों ही पर्याय हैं; इससे व्यवहार हैं, 
मलिन हैं। वात सूक्ष्म है, पर प्रलौकिक वात है, थाई ! इन तीनों को 
निश्चय से एक आत्मा ही जानो । अन्तर में ज्ञायकभाव की एकाग्रता होने 
से थे तीनों पर्यायें निर्मेल हो जाती हैं, परन्तु इन पर्यायों का लक्ष्य या भ्राश्रय 
करने योग्य नहीं है । श्रह्य हा”! यह निश्चयमोक्षमागं की पर्योय आश्रय 
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करने लायक नहीं है। ये तीन हैं - इसलिए व्यवहार है। गज़ब बात है 
भाई ! यहाँ तो भगवान कुन्वकुन्दचायंदेव कहते हैं-इन तीनों को 
निश्चय से एक आत्मा ही जानो । 


गाथा १६ की दठीका पर प्रवच्चत 


“यह आत्मा जिस भाव से साध्य तथा साधन है, उसी भाव से नित्य 
सेवन करने योग्य है ।- यहाँ यह कहते हैं कि यह आत्मा जिस भाव 
से साध्य अर्थात्‌ मोक्ष तथा साधन अर्थात्‌ मोक्षमार्ग की पर्यायरूप है, उस 
भाव से सेवन करने योग्य है। निश्चयमोक्षमार्ग की पर्याय साधन है, किन्तु 
व्यवहा रस्त्वनत्नरय का विकल्‍प साधन नहीं है। यहाँ अस्ति से कथन किया, 
इसमें नास्ति भी आ गईं। इस आत्मा को जिस भाव से (अपना आश्रय 
करने से) पूर्ण साध्य (मोक्ष) प्रगट होता है, तथा जिस भाव से (अपना 
आ्राश्नय करने से) वत्तेमान साधकभाव (मोक्षमाग) उत्पन्न होता है, उस 
भाव से एक आत्मा ही नित्य सेवन करने योग्य है - ऐसा स्वयं इरादा रख 
कर दूसरे को व्यवहार से प्रतिपादन करते हैं कि - “साधु पुरुषों को दर्शन- 
ज्ञान-चारित्र सदा सेवन करने योग्य है ।” सम्यग्दश्शन, ज्ञान, चारित्र-ये 
तीनों पर्याय हैं, इससे व्यवहार है। पूर्णानन्‍्दस्वरूप एक ज्ञायकस्व॒भावी 
आत्मा की सेवा करना निश्चय है, परमार्थ है। पहले भी ऐसा कहा था 
कि - आत्मा का सेवन करना; परन्तु ऐपे अभेद कथन से व्यवहारीजन 
समभ नहीं सकते, इससे उन्हें दर्शन-नाव-चारित्र के भेद करके व्यवहार से 
समझाया है कि साधु पुरुष दर्शन-ज्ञान-चारित्र का सेवन करें। भगवान 
आत्मा निश्चय है, तो उसकी अपेक्षा दर्शन-ज्ञान-चारित्र - इसप्रकार तीन 
का सेवन कहना व्यवहार है, मेचकपना है, मलिनपना है, अनेकपना है । 
दर्शनस्वभाव, ज्ञानस्वभाव, चारित्रस्वभाव - इत्यादि अनेकस्वभाव हो जाते 
हैं, इसकारण यह व्यवहार है। व्यवहार से उपदेश में इसप्रकार कथन 
आता है, किन्तु अभिप्नाय तो एक शुद्ध निश्चय-आ्रात्मा के सेवन करने का है । 
निश्चय सम्यग्दशेन-जान-चारित्रवंत्त साधुओं के पाँच महाव्रत तथा अद्ठाईस 
मूलगुरा झादि का व्यवहार यथार्थपने होता है । भगवान कुन्दकुन्दाचार्यदेव 
ने इस १६वीं गाथा में सोलह आना- सौटंच को वात बताई है। 


पाँच महाव्रत और अदट्ठाईस मूलगुरा. का परिणाम चारित्र नहीं है, 
परन्तु आस़व और बंध का ही कारण है। निश्चय-पआत्मा के ग्रनुभवरूप 
चारित्र हो तो इसे व्यवह्यरचारित्र उपचार से कहा जाता है। फिर 
भी यह बंध का ही कारण है। यहाँ तो यह कहते हैं कि आ्रात्मा जो 
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परिपूर्ण शुद्धवस्तु है, वही साधकपने परिणमन करतो है। उस साधकभाव 
कापरिपूर्णतारूप परिणभन होना -वह साध्य है। आत्मा स्वयं ही अ्परिपूर्ण 
साधकभाव से और परिपूर्ण साध्यभाव से परिणमन करता है। बीच में 
बाह्य व्यवहारक्रिया आ्राती है, किन्तु वह मोक्षमार्ग नहीं है। 

साधु पुरुषों द्वारा दर्शन-ज्ञान-चारित्र सदा सेवन करने योग्य है - 
ऐसा भेद करके कथन किया जाता है। आठवीं गाथा में कहा है कि 
“दर्शन-ज्ञान-चारित्र को जो सदा प्राप्त हो वह आत्मा” - ऐसा भेद किया, 
किन्तु परमार्थ से देखा जावे तो यह तीनों एक आत्मा ही है, क्योंकि तीनों 
पर्यायें आत्मा से भिन्‍न नहीं हैं। इस एक आत्मा का सेवन करने से निर्मल 
पर्याय उत्पन्न होतो है, किन्तु तीनों के सेवन करने से निर्मेल पर्याय उत्पन्न 
नहीं होती । सूक्ष्म बात है, भाई ! अन्दर सभी आात्मायें भगवानस्वरूप ही 
हैं। एकरूप, सच्चिदानंदप्रभु, ज्ञायकस्वभावी द्रव्य का सेवन करना परमार्थ 
है; सम्पग्दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप - तीनप्रकार सेवन करना व्यवहार कथन 
है। कलश टीकाकार ने-चेतनद्रव्य जो तीनप्रकार का होता है- उसे 
मेचक कहकर मलिन कहा है । सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप निर्मल पर्याय- 
ये एक के तोन भेद हैं, श्रतः मलिन हैं, व्यवहार हैं । पर्याय है न ? पर्याय 
पर लक्ष्य जाने से राग ही होता है, और राग मलिन है । 

नियमसार की पाँचवीं गाथा में कहा है कि - सम्यग्दशन-ज्ञान- 
चारित्र को निर्मल पर्याय बहिःतत्त्व है। यहाँ राग की बात तो है ही 
नहीं, निर्मेल पर्याय को वहिःतत्त्व कहा है । तथा अन्तःतत्त्व शुद्ध परमात्मा 
है। पूर्ण अन्तःत्तत््वरूप ज्ञायक परमात्मा और बहि:तत्त्वरूप निम्मेल 
पर्याय - इन दोनों तत्त्वों की श्रद्धा करना व्यवहार सम्यग्द्शन है । 
जीव, भ्रजीव, आख॒व, संवर, निर्जरा, बंध श्रौर मोक्ष- इन सात तत्त्वों 
की श्रद्धा भी व्यवहार सम्यग्दर्शन है। व्यवहार सम्यक्त्व श्रद्धागुण की 
पर्याय नहीं है । यह तो राग है, विकार है । यहाँ कहते हैं कि सम्यरदशन- 
ज्ञान-चारित्र की निर्मल पर्याय वहिःतत्त्व है। इस बहि:तत्त्व पर लक्ष्य 
जाना व्यवहार है, मलिनता है, अनेकाकार है, श्रनेक स्वभाव है । 
देखो, जिनवाणी में कंसी-कैसी अपेक्षा से कथन श्राता है। समयसार के 
१६वें क़लश की टीका में आता है कि सामान्यपने श्रथग्राहकशक्ति का 
नाम दर्शन है, विशेषपने अरथग्रहराशक्ति का नाम ज्ञान है, और शुद्धत्वशक्ति 
का नाम चारित्र है। ऐसे शक्तिमेद करने पर एक जीव तीनप्रकार का 
होता है, इससे” मलिन कहने का व्यवहार है । एक आत्मा को तीनरूप 
कहना व्यवहार है भौर व्यवहार असत्याथ है। १७वें कलश के भावार्थ में 
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कहा कि शुद्धद्रव्याथिकनय से आत्मा एक है, किन्तु पर्यायाथिकनय से एक 
का तीनरूप परिसमन होता है, ऐसा कहना व्यवहार है, असत्यार्थ है । 
यहाँ त्रिकाली, भृतार्थद्रव्य को मुख्य करके, निश्चय कहकर सत्याथथ कहा है 
और पर्यायमात्र को गौरा करके, व्यवहार कहकर असत्यार्थ कहा है । भाई, 
केवली भगवान ने जो देखा और कहा - यह तो वे बातें हैं । 


यहाँ कहते हैं कि एक आत्मा को तीनरूप परिणमित हुआ कहना 
यह व्यवहार हुआ, अतः असत्याथे भी हुआ; इससे इसे मेचक, मलिन कहा 
है । अ्रह्म हा........! पण्डित जयचंदजी ने क्या गजब का त्रर्थ किया है! 
पहले के ज्ञानी पंडित तो वस्तु की जेसी स्थिति है वेसा ही अर्थ करते थे । 
पर आज तो बहुत गड़वड़ हो गई हैं । 


व्यवहारमोक्षमार्ग का सेवन करना, राग का सेवन करना - यह 
वात है ही नहीं । राग का क्‍या सेवन करना ? इसका तो अभाव करना 
है। परन्तु भगवान ज्ञायकस्वभावी एक चेतन्यघनस्वरूप जो आत्मा, 
उसकी दृष्टि, ज्ञान और चारित्र - ये निश्चय से परमार्थ हैं। पर्यायरूप 
परमार्थ को यहाँ व्यवहार कहकर मलिन कहा है, तथापि पहले इसका 
विकल्प में यथार्थ ज्ञान तो होता ही है। जहाँ व्यवहार में विकल्पवाला 
ज्ञान भी यथार्थ नहीं है, वहाँ सम्यरज्ञान नहीं होता । 


साधु पुरुषों को तीन (दर्शन-ज्ञान-चारित्र) का सेवत करना - यह 
व्यवहार से कहा गया है, परन्तु परमार्थ से देखा जावे तो ये तीनों ही एक 
श्रात्मा ही हैं, क्योंकि वे अन्य वस्तुयें नहीं हैं, बल्कि आत्मा की ही पर्यायें 
हैं। मोक्षमार्ग की पर्याय (निश्चयरत्नत्रय की पर्याय) आ्रात्मा की पर्याय 
है, परन्तु व्यवहाररत्नत्रय का विकल्प आत्मा की पर्याय नहीं है, असद्भूत 
है । यह निश्चयरत्नत्रय सद्भूतव्यवहार है । पंडित बनारसीदासजी 
विरचित 'परमार्थवचनिका' में कहा है कि - “द्रव्य निष्क्रिय है; सम्यस्ज्ञान 
(स्व-संवेदन) और स्वरूपाचरण की करिका जागृत हो, तब सोक्षमार्गे 
सच्चा है। मोक्षमार्ग साधना यह व्यवहार और शुद्धद्रव्य अक्रियारूप निश्चय 
है । निश्चय सम्यग्दर्शन-ज्ञान चारित्ररूप मोक्षमार्ग साधना - यह व्यवहार 
है, वधोंकि पर्याय है ? इसप्रकार निश्चय-व्यवहार. का स्वरूप सम्यर्दृष्टि 
जानते हैं, परन्तु मृढ़ जीव जानते भी नहीं और मानते भी नहीं ।” 

अ्रव दृष्टान्त देकर समभाते हैं। जेसे किसी देवदत्त नाम के पुरुष 
का जात, श्रद्धान और आचरण देवदत्त के स्वभाव को उल्लंघन नहीं करने 
से यह दढ़ निश्चय रहता है कि ये-सब देवदत्त ही हैं, देवदत्त से भिन्न अ्रन्य 
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वस्तु नहीं हैं, उसीप्रकार आत्मा में भी आत्मा के ज्ञान, श्रद्धान और 
आचरणा - आत्मा के स्वभाव को उल्लंघन नहीं करते हैं, अत: ये तीनों 
आत्मा ही हैं, प्रन्य वस्तु नहीं हैं। इसलिए ऐसा स्वयमेव सिद्ध होता है कि 
एक आत्मा ही सेवन करने .योग्य है। मूल पाठ में (गाथा में) दर्शन 

ज्ञान, चारित्र लिया है। यहाँ टीका में ज्ञान, श्रद्धान और आ्राचर ण॒ लिया है, 
क्योंकि जानने में झाने पर हो प्रतीति होती है। गाथा १७-१० में आता 
है कि वस्तु (ग्रात्मा) ज्ञानपर्याय में पूर्ण, श्रखंड जानने में आवे तब उसे 
जानकर उसकी यथाथर्े प्रतीति करे। वस्तु ख्याल में आये बिना किसकी 
प्रतीति करे ? वाह ! दिगम्बर संतों की कथनी भो कैसी रहस्यमय है ! 

यहाँ कहते हैं कि भ्रात्मा का ही सेवन करने से तीनों पर्यायरूपभाव प्रगट 
हो जाते हैं। इससे एक आत्मा ही सेवन करने योग्य है। पहले तीनों को 
व्यवहार से सेवन करने योग्य कहा था - वह समभने के लिए कहा था | 
श्रव कहते हैं कि निश्चय से एक आत्मा ही सेवन करने योग्य है, तीन नहीं । 


छटवीं गाथा में भी आता है कि पर की शोर का लक्ष्य छोड़कर 
एक निज त्रिकाली ज्ञायकभाव की सेवा - उपासना करना । देखिये टीका 
के पहले पैराग्राफ की श्रन्तिम दो पंक्तियाँ- “इसलिए वह प्रमत्त भी नहीं 
है, भौर श्रप्रमत्त भी नहीं है, वही समस्त श्रन्य द्रव्यों के भावों से भिन्नरूप 
से उपासित होता हुआ्ना शुद्ध कहलाता है ।” यहाँ अन्य द्रव्य के भाव 
भ्र्थात्‌ द्रव्यकर्म भर द्रव्यकर्म के उदयादि का लक्ष्य छोड़कर वर्तमान 
, पर्याय एक त्रिकाली ज्ञायकभाव का लक्ष्य करके उसमें भूुकती है, वह 
उपासना है। उस पर्याय में शुद्ध का अनुभव होता है कि वस्तु त्रिकाल 
शुद्ध है । ऐसी की ऐसी शुद्ध है- ऐसी बात यहाँ नहीं है। “्रन्य द्रव्यों के 
भावों से भिन्न” यह पाठ है न ? भ्र्थात्‌ जब अन्य द्रव्यों के भावों से लक्ष्य 
छूट जाता है, तब अपने में जो विकारीभाव थे, उनसे भी लक्ष्य छूठ जाता 
है। भ्रहा हा"“““! क्‍या टीका है ! समयसार तो राजा है राजा !! सब 
आगम का सार है | 

भगवान आत्मा ज्ञायकरूप चेतन्यभाव है और हे शुभाशुभ भाव 
अचेतन हैं | दया, दान, महात्रतादि भाव अ्रचेतन हैं, इनमें चेतन्य के तेज 
का अंश . नहीं है । जो ज्ञायकभाव है वह शुभाशुभ भावों के स्वभावरूप 
परिणमित नहीं होता (ज्ञायक से जड़भावरूप नहीं होता ), ज्ञायक ज्ञायक- 
रूप से ही हमेशा रहता है। जब ज्ञायकभाव शुभाशुभभावडा से कभी 
नहीं होता तो फिर वह प्रमत्त या अ्रप्रमत्त केसे हो सकता है ? यही यहाँ 
कहा है कि त्रिकाली एक आत्मा ही सेवन करने योग्य है । यह सम्यक्‌- 
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एकान्त है । एक आत्मा सेवन करने योग्य है, दूसरा कुछ भी (पर्याय) 
सेवन करने योग्य नहीं है। इसप्रकार अनेकान्त है । 

ज्ञायकभाव एकरूप है, उस एक का सेवन करने से पर्याय तीन हो 
जाती हैं, अनेकस्वभावस्वरूप हो जाती हैं । दर्शन, ज्ञान और चारित्र तीनों 
का भिन्न-भिन्न स्वभाव है। दशशत का प्रतीतिस्वमाव, ज्ञान का जाननेरूप 
स्वभाव और चारित्र का शान्ति व वीतरागतारूप स्वभाव है| श्रह्म हा”! 
भगवान एकरूप ज्ञायकस्वभावी श्रात्मा की सेवा करने से भ्रनेकरूप स्वभाव- 
पर्याय उत्पन्न होती है। इस अनेकरूप स्वभात्रपर्याय की सेवा करना, यह्‌ 
तो व्यवहार से उपदेश दिया है; इससे दृष्टि में सेवन करने योग्य तो एक 
आत्मा ही है, ऐसा सिद्ध होता है । 

चौदहवीं गाथा में सम्यस्दर्शन की प्रधानता से कथन है| पद्धह॒वीं 
गाथा में ज्ञान की प्रधानता से कहा है कि ज्ञान की अनुभूति ही आत्मा की 
अनुभूति है । यहाँ १६वीं गाथा में कहते हैं कि सम्यग्दशन वह आत्मा, ज्ञान 
की अनुभूति वह झात्मा, तथा इसमें स्थिरता करना वह चारित्र भी आत्मा । 
तथापि ये तीनों पर्यायें हुयी, भेद हुआ, तोनप्रकार का स्वभाव हुआ, 
जवकि भगवान आत्मा तो एकरूप ज्ञायकस्वभावी है । 


प्रश्न :- तत्त्वार्थंसूत्र में ऐसा आता हैं, कि 'सम्यस्दर्शनज्ञानचारि- 
आ्राणि मोक्षमार्ग/ निश्चयसम्यन्दर्शन-जान-चारित्र मोक्षमार्ग है । 


उत्तर :- यह निश्चय है, परन्तु यह पर्याय का निश्चय है। यह 
पर्याय से कथन है, इसकारण .व्यवहारनय का कथन है। सम्यर्दशेन है 
तो निश्चय, परन्तु भेद करके कथन करना व्यवहार है। प्रवचनसार गाथा 
२४२ में श्राता है कि - भेद से कथन करना व्यवहार है और अभेद से 
कथन करना निश्चय । एकत्व को प्राप्त वह निश्चय है। तीनरूप पर्याय 
को प्राप्त वह व्यवहार है । दोनों को एकसाथ जानना वह प्रमाण है । 


अहो ! कुन्दकुन्दाचार्य के शास्त्रों में तो बहुत गृढ़ और गंभीर सत्य 
का प्रतिपादन है । श्रीमद्‌ रायचन्द कहते हैं कि श्वेताम्बरों के ढीलिपन से रस 
डीला पड़ जाता है, पर दिगम्बरों के तीनत्र वचनों से रहस्य समझ में झा 
जाता है। श्रीमदु ने तो मिठास से वात की है । पंडित श्री टोडरमलजी ने 
तो मोक्षमार्गप्रकाशक के पाँचवे' अधिकार में साफ-साफ लिखा है कि 
शवेताम्वर और स्थानकवासी अजेन हैं, जेन नहीं हैं। यह जैनधर्म तो 
वीतराग का मार्ग है। सर्वेज्ञ-वीतरागदेव ने गणघर और इन्द्रों के मध्य 

« समवशरश में जो दिव्यध्वनि की थी, वही यह है । 


कलश १६ ] [ २८१ 


ज अब भावार्थ में पं ० जयचन्दजी कहते हैं कि दशन-ज्ञान-चारित्र - ये 
28५ श्रात्मा की ही पर्यायें हैं, कोई जुदी वस्तु नहीं हैं। इसकारण साध 
पुरुष को एक आत्मा का ही सेवन करना । यह निश्चय है। और व्यवहार 
से दूसरों को भी यही उपदेश देना । उपदेश व्यवहार विकल्परूप है। 


अब इसी अर्थ का कलशरूप काव्य कहते हैं :-- 
(अनुष्टुभू ) 
दर्शनज्ञानचारित्रेस्त्रित्वादेकत्वतः स्वयम्‌ । 
मेचकोध्मेचकश््वापि सममात्मा प्रमाखतः ॥॥ १६॥। 


श्लोकाथ्॑ :- [ प्रमाणत: | प्रमाण॒दृष्टि से देखा जाये तो [श्रात्मा ] 
यह आत्मा [समस्‌ सेचकः भ्रसेचक: च श्रपि ] एक ही साथ अनेक अवस्था- 
रूप (मेचक) भी है और एक प्रवस्थारूप (अ्रमेचक) भी है, [दर्शन- 
ज्ञान-चारित्रे: त्रित्वात्‌] क्‍योंकि इसे दर्शन-ज्ञान-चारित्र से तो त्रित्व 
(त्तीनपना) है और [स्वयम्‌ एकत्वतः] अपने से भ्रपने को एकत्व है । 

भावाथ :- प्रमाणदृष्टि में तीनकालस्वरूप वस्तु द्रव्य-पर्यायरूप देखी 
जाती है, इसलिये आत्मा को भी एक ही साथ एक-पअ्रनेकस्वरूप देखना 
चाहिए । 

कलश १६ व उसके भावाथ पर प्रवचन 

अखण्डज्ञान का पुज, स्वेशस्वभावी, आत्मवस्तु की दृष्टि करना 
और उसी में एकाग्रता करना ही निश्चय से झात्मा का सेवन है तथा दर्शन- 
ज्ञान-चारित्र का सेवन करो - ऐसा व्यवहार का कथन है। अभेदग्राही 
निश्चय निर्मल है, भेद का कथन करनेवाला व्यवहार मलिन है एवं भेद- 
अभेद दोनों को एक साथ देखनेवाला प्रमाण है । 

प्रमाणदुष्टि से त्रेंकालिकवस्तु द्वव्य-पर्यायरूप देखी जाती है | भ्रतः 
श्रात्मा ही एकरूप और अनेकरूप देखा जाता है। त्रिकालीवस्तु द्रव्यरूप 
से एक और पर्यायरूप से श्रनेक कही जाती है। प्रात्मा द्रव्यहूप से एक है 
और दर्शन-ज्ञान-चा रिच्ररूप निर्मेलपर्यायों की श्रपेक्षा श्रनेकरूप है, भेदरूप 
व्यवहार मलिन है, मात्र जानने के लिए है। दृष्टि में रखने लायक तो एक 
अभेद वस्तु ही है । 

दर्शन-ज्ञान-चारित्र का सेवन करना चाहिए-यह व्यवहार का 
कथन है, भेद कथन है। एक आत्मा का ही सेवन करो - यह निश्चय है । 
एकस्वभावी आत्मा में दर्शन-ज्ञान-चारित्र तीनों ही झा गये । श्रतः एकरूप 


रपर | [ प्रवचन-रत्वाकर भाग १ 


देखना निश्चय, तीनरूप देखना व्यवहार, और दोनों को एक साथ देखना 
प्रमाण है । 

यहाँ पर शरीर-मन-वाणी और विकल्प की तो बात ही नहीं है । 
यहाँ तो उस शुद्धता की बात है, जिसे छटवीं गाथा में प्रमत्त-अ्रप्रमत्त से 
रहित एक ज्ञायकभावरूप कहा है, उस शुद्ध चेतन्यघन आत्मा को देखना 
निश्चय, उसे ही तीनरूप परिणमित होते हुये जानना व्यवहार, और दोनों 
को एकसाथ जानना प्रमाण है । 

इन सवमें आदरणीय तो एकमात्र निश्चय है, अर्थात्‌ निश्चय का 
विषयकश्षुत त्रिकाली द्रव्य है । 

अब, नयविवक्षा कहते हैं :--- 

दर्शनज्ञानचारित्रेस्त्रिस्ति: परिणतत्वतः । 
एको5पि त्रिस्वभावत्वाद्‌ व्यवहारेश सेचकः ॥१७॥ 

श्लोकार्थ :- [एकः श्रपि] आत्मा एक है, तथापि [ध्यवहारेर | 
व्यवहा रदृष्टि से देखा जाय तो [ त्रिस्वभावत्वात्‌] तीनस्वभावरूपता के 
कारण [मेचकः] अनेकाका ररूप (मेचक ) है, [दश्शन-ज्ञान-चारित्रेंः तरिभिः 
परिणतत्वतः | क्योंकि वह दर्शन, ज्ञान और चारित्र - इन तीन भावों में 
परिणमन करता है । 

भावार्थ :- शुदृद्॒व्याथिकनय से आत्मा एक है; जब इस नय को 
प्रधान करके कहा जाता है तब पर्यायाथिकनय गौण हो जाता है, इसलिए 
एक को तीनरूप परिणमित होता हुआ कहना सो व्यवहार हुआ, असत्यार्थ 
भी हुआ। इसप्रकार व्यवहारनय से आत्मा को दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप 
परिणामों के कारण 'मेचक' कहा है । 


कलश १७ पर प्रवचन 

भगवान आत्मा ज्ञायकस्वभाव एकरूप ही है, किन्तु उसे तीन- 
प्रकार दर्शन-ज्ञान-चारित्र के परिणशमनरूप व्यवहारदृष्टि से देखें तो 
अनेकाकार है, मेचक है। चिदानंदस्वभाव जो दृष्टि का-सम्यर्दर्शन का 
विषय है, वह तो एकरूप ही है। उसमें तीन भेद करना व्यवहार है। 
शुभभावरूप व्यवहार की वात यहाँ- नहीं है। वह तो संसार के खाते में है । 

अहा हा” कहते हैं कि आत्मा को द्रव्यदृष्टि से देखो तो आत्मा 
एक है। वस्तुरूप से - निश्चय से ज्ञायकस्वभाव चिढ्घन एकस्वरूप ही है, 
तथापि व्यवहार से देखने पर सम्यरदर्शन - प्रतीति, संम्यग्ज्ञान - अववोध 


(जानना) और सम्यकचारित्र - स्थिरता, विश्राम -ऐसे जो तीनप्रकार 
हैं, ये मेचक हैं। तीनप्रकार देखना मिलावट है। कड़क वात है भाई ! 
आजकल तो लोग बाह्मक्रिया आदि प्रवृत्तियाँ ही करते हैं, दर्शन-ज्ञान- 
चारित्र की तथा वस्तुस्थिति की तो वात ही नहीं जानते । अन्दर वस्तु जो 
ज्ञायकतत्त्व है, वह आत्मा है; झौर बाहर में यह शरीर, वाणी इत्यादि हैं, 
वेतो जड़ मिट्टी धूल हैं। ये आत्मा में नहीं हैं, श्ौर आत्मा के नहीं हैं; 
तथा पुण्य-पाप के भाव, दया, दान, ब्रत, भक्ति, पूजा वगैरह के भाव तथा 
काम-क्रोधादि भाव भी श्ञात्त्मा में नहीं हैं और प्रात्मा के नहीं हैं । 


आत्मा में रहने वाले अनंतगुण, उन अ्नंतगृण॒स्वरूप भगवान आत्मा 
एकरूप है, और उन्हें दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप तीन परिणाम से देखना तो 
व्यवहार है । त्रिकाली एकरूप देखें तो निश्चय व तीनरूप देखें तो व्यवहार 
है। अभेद से देखें तो अ्रमेचक - निर्मेल है और भेद से देखें तो मेचक - 
मलिन है| एकरूप देखें तो एकाकार है और तीनरूप पर्याय से देखें तो 
अनेकाकार है। आत्मा को गुण-गुणी के भेद से देखें तो अनेकाकार है, 
व्यवहार है, मलिन है, झ्राश्रय करने लायक नहीं है | तीन प्रकार के दर्शेन- 
ज्ञान-चारित्ररूप परिणाम भी आश्रय करने लायक नहीं हैं । 

अही “0३ ! आत्मा एकस्वरूपी, ज्ञायक, चिद्घन, चेतन्यस्वभाव 
का भंडार, एकरूप, निश्चयनय का विषय है। वह एकरूप अभेद निर्मल 
है, तथापि इसकी दर्शन-ज्ञान-चारित्र की परिणत्ति देखें तो व्यवहार से इन्द्र 
है, तीन स्वभावरूप है। एकरूप स्वभाव तीन स्वभावरूप हुआ - यह 
व्यवहार है | यहाँ शुभराग व्यवहार है - यह बात नहीं है । 

पुण्य-पाप अधिकार गाथा १४४ में कहा है : - 

है कर्म श्रशुभ कुशील श्ररु, जाने सुशील शुभकर्म को । 
किस रीति होय सुशील, जो संसार में दाखिल करे ॥॥ 

शुभ को-पुण्य को भला कैसे कहें कि जो संसार के बंधन में 
डालता है ? यह भला नहीं है, अच्छा नहीं है (आदरणीय नहीं है), 
क्योंकि शुभाशुभ स्वयं संसार है, मलिन है । निश्चय पे पुण्य के भाव को 
- भी पाप कहा है । योगीन्दुदेव ने योगसार गाथा ७१ में कहा है :- 

पापरूप को पाप तो, जाने जग सब कोई। 
पुण्यतत््व भी पाप है, कहे अनुभवी कोई ॥। 

अनुभवी सम्य्दृष्टि तो पुण्य को भी पाप कहते हैं। यहाँ भ्राचाये 

महाराज कहते हैं कि निश्चय की अपेक्षा से व्यवहाररत्लन्रय (पुण्यभाव ) 


श्ण्ड ]  प्रवचन-स्नाकर भाग १ 


भी पाप है, राग है, मलिन है, वंध है, संत्तार है। अहा हा" बात 
कड़क है, परन्तु वीतराग का मागे वीतरागभाव से उत्पन्न होता है, राम 
से उत्पन्न नहीं होता । 


जयसेनाचार्य ने समयसार के पुण्य-पाप अधिकार को दो भागों में 
विभाजित किया है | गाथा १५३ से १६२ तक पुण्य-अधिकार और याथा 
१६३ से १७६ तक पाप-अ्रधिकार है। वहाँ पाप-अश्रधिकार के अन्त में 
उपसंहार के रूप में शिष्य प्रश्त करता है : - 


“इस अधिकार (पाप-अधिकार) में तो आचार्य ने 'जीवादी 
सहृहरां' इत्यादिरूप से व्यवहाररत्नत्रय का कथन कियां है, फिर यह 
पाप-अधिकार कंसे हो सकता है ? इस शंका का समाधान यह है कि यद्यपि 
उपादेयश्ूत निश्चयरत्नत्रय का कारण होने से व्यवहार-मोक्षमार्ग उपादेव 
हैं एवं वही परम्परा से जीव की पवित्रता का कारण होने से पवित्र भी 
हैं; तथापि वह वाह्मद्वव्यों के अवलंबन सहित होता है, अतः पराधीन 
होने से वह नाश को प्राप्त होता है! इस्नप्रकार व्यवहार-मोक्षमार्ग के 
पापरूप होने में एक कारण तो यह है ! 


व्यवह्ाररत्नत्रय के पापरूप होने में दूसरा कारण यह है कि 
निविकल्प समाधि में लीन होनेवाले योगियों का अपने शुद्धात्मस्वरूप से 
पतन व्यवहार विकल्पों के अवलंबन से हो होता है। इसप्रकार सिद्ध 
है कि व्यवहार-मोक्षमार्ग पापरूप है । 


यहाँ कहते हैं कि आत्मा एक है, तथापि व्यवहारदृष्टि से देखा 
जाय तो तीनस्वभावपने को लेकर अनेकाकाररूप है, मेचक है । ऐसा 
वीतराग मार्ग जगतु को सुनने को भी नहीं मिलता । अरे रे ! अ्रनादि से 
जीव सम्यक्‌-प्रतीति विना - अनुभव बिना चार गति में रखड़ता रहता है । 


कलश १७ के भावाय पर प्रवचन 


पण्डित जयचंदजी ने भी भावार्थ कंसा सरस लिखा है। देखो ! 
शुद्धब्रव्याथिकनय से आत्मा एक हैं | शुद्धद्वव्य जिसका प्रयोजन है वह शुद्ध- 
ह्रव्याधिकतय है। “शुद्ध अर्थात्‌ त्रिकाल पवित्र, द्रव्य अर्थात्‌ त्रिकाली 
अखण्ड वस्तु तथा आधिक' अर्थात्‌ जिसका प्रयोजन है - वह शुद्धद्रव्या- 
थिकनय है; उद्त शुद्धद्वव्याथिकनय से आत्मा एक है; जो सम्यरदर्शन का 
विपय है, उसे शुद्धद्ृव्याथिकनय बताता है । 


कलश १७ ] | २८५ 


जब इस नय को प्रधान.करके आत्मा को अभेद, एकरूप कहा जाता 
है तब पर्यायाथिकनय गौण हो जाता है। सम्यग्द्शन-ज्ञान-चारित्र की 
वीतरागीपरिण॒ति पर्याय होने से गौर हुई | व्यवहाररत्नत्रय की तो यहाँ 
बात ही नहीं है, वह तो बंध का कारण है । यहाँ तो आत्मा की दर्शन-ज्ञान- 
चारित्ररूप निर्मेजपर्याय, जो कि सच्चा मोक्षमार्ग है, वह भी पर्यायाथिक- 
तय का विषय होने से गौर हो जाती है, गौण का भ्र्थ भ्रभाव नहीं लेना । 
अहा हा“ शरीर, मन, वाणी तो एक तरफ रहे, क्‍योंकि ये तो जड़ 
धूल हैं, पुण्य-पाप के भाव भी एक बाजू रहे, क्‍योंकि ये मलिन हैं, संसार हैं; 
पर यहाँ तो आत्मा की प्रतीति, ज्ञान और आचरणरूप सच्चे शुद्धरत्नत्रय 
को भी शुद्धदरव्याथिकनय के विषयभूत एकरूप त्रिकालीस्वभाव की अपेक्षा 
पर्याय होने से व पर्यायाथिकनय का -व्यवहारनय का विषय होने से 
मेचक - मलिन कहा है । 

_प्रवचनसार में ४६वें अशुद्धनय में ऐसा कहा है कि जो वस्तु को 
पर्याय से जानता है, वह अशुद्धनय है । जेसे - मिट्टी को बतेन की पर्याय से 
. देखना अशुद्धनय है और मिट्टी को मिट्टीरूप देखना शुद्धनय है; उसीप्रकार 
भगवान आत्मा को सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चारित्र की निर्मलपर्याय से देखना 
अशुद्धनय है। इनको यहाँ मलिन, व्यवहार और अनेका का र कहा है, क्योंकि 
दर्शन-ज्ञान-चारित्र - तीनों का स्वभाव पृथक्‌-पृथक्‌ है, और भगवान आत्मा 
का स्वभाव एकरूप है। अ्रहा हा“ यह तो वीतरागमार्ग है, बापू ! 
जिस वाणी को इन्द्र और गणधर सुनते हैं, जो वाणी अन्तरज्ज आत्मा को 
बताती है, वह वाणी कंसी होगी ? (अद्भुत असाधारण ही होगी) । 
भाई ! यहाँ भगवान की उस वाणी की ही वात है कि वस्तु एक ज्ञायक- 
ज्ञायक-ज्ञायकमात्र एकस्वभावी है, निर्मेल है, भ्रभेद है। यही वस्तु का 
वास्तविक स्वरूप है; अतः निश्चय है। और उसे ही सम्यग्दश्शन-जञान- 
चारित्र की परिणति से देखो तो अ्रनेक्ाकार है, मलिन है, भेद है; अ्रतः 
व्यवहार है । 

इसकारण एक को तीनरूप परिणमित होता हुआ कहना सो व्यव- 
हार हुआ, असत्याथथ भी हुझ्ना;-क्योंकि ११वीं गाथा में त्रिकाली ज्ञायक 
को सत्यार्थ कहा है। यह ११वीं गाथा तो जैनदर्शन का प्राण है । 

कितने ही ऐसा कहते हैं कि भ्रभूतार्थ को असत्यार्थ मत कहो । परल्तु 
भाई ! जयसेनाचार्य ने भी अभूताथ का अर्थ असत्यार्थ ही किया है। - 
अरे-! मनृष्य अपनी दृष्टि को पुष्ट करने के लिए सभी शास्त्रों के अर्थ 
बदल डालते हैं, परन्तु वस्तु तो जेसी है वेसी ही रहेगी.। झाचायें भगवान 
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] 
कहते हैं कि त्रिकाली एकरूप वस्तु सत्यार्थ है, निश्चय है; उसे तीनरूप 
परिणमन करता हुआ कहना - व्यवहार है । ये तीनरूप परिणमन त्रिकाल 
टिकती चीज नहीं है, इसलिए गौण करके असत्यार्थ कहा गया है । 
समयसारकलणश-टीकाकार पण्डित राजमलजी पाण्डे ने ६६वें कतश् 
है कि आत्मा मेचक: चेंतन्यद्रव्य मलिन हैं। किस अपेक्षा से 
? दर्शन-ज्ञान-चारित्रस्त्रित्वात' सामान्यपने अर्यश्रहए शक्ति का 


पण्चित बनारसीदासजी ने पण्डित राजमलजी पाण्डे की कलश 
टीका के आधार से समयसार नाटक ग्रन्थ बनाया है, उसमें १६वें कलश 
के आधार पर २०वाँ छन्द वनाया है| उसमें कहा है :- 
एक्त देखिये जानिये, रसि रहिये इक ठोर ॥ 
समल विम्ल न विचारिये, यह सिद्धि वह और ।॥ 


एक वस्तु जिकाल पूर्णानंद भगवान आत्मा का अवलोकन करना, 


उच्च एक को ही जानना, और उसी एक में रमणता करना; तथा निश्चय 
से अभेद व व्यवहार से भेद -- ऐसे विकल्प नहीं करना - यह मृक्ति के उपाय 
की रीति है, दूसरो कोई सैति नहीं है । 





जवतक विकल्पात्मक सही ज्ञान का ही ठिकाना न हो तबतक श्रद्धा 
व चारित्र सम्यक कहाँ से हो ? 
अब, परमार्थनय से कहते हैं : 
परंसाथंन दठु च्यत्तज्ञातृत्वज्योतिषेककः ॥ 
' स्वेस्ावांतरध्व॑सिस्वमावत्वादसेचकः ॥१५5]] 
श्लोकार्थ :- [परमार्थेन तु] शुद्ध निश्चयनय से देखा जाये तो 
व्यक्त-चातृत्व-ज्योतिषा | प्रयट ज्ञायकत्वज्योतिमात्र से [एककः] आत्मा 
एकस्वलूप है, [स्व-भावान्तर-घ्वंत्ति-स्वभावत्वात] क्योंकि शुद्धदरृव्याथिकनय 
सब ब्रन्यद्वव्य के स्वभाव तथा बअ्नन्य के निमित्त से होने वाले विभावों 
को दूर करनेल्प उसका स्वभाव है, इसलिये वह अमेचक है - शुद्ध 
एकाकार है | 
भावार्थ :- भेददृष्टि को गौण करके अभेददृष्टि से देखा जाय तो 
आत्मा एकाकार ही है. वही अ्रमेचक हैं । 
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अहा हा"! क्‍या कलश है ? श्रमृत से भरा हुआ है। श्रमृतचन्द्राचाये 
हजार वर्ष पहले हुए और उनके हजार वर्ष पहले यानी आज से दो 
हजार वर्ष पहले श्री कुन्दकुन्दाचार्य हुये । मद्रास से 5० मील दूर दस हजार 
की बस्तीवाला वन्देवास ग्राम है। उससे पाँच मील दूर पोन्‍्नूरहिल ताम की 
पहाड़ी है| वहाँ कुन्दकुन्दाचार्य रहते थे, वे आत्मानुभवी भावलिंगी मुनि 
थे। वहाँ से वे पूर्व विदेह में सीमंधर भगवान के पास गये थे, और वहाँ से 
आकर यह शास्त्र बनाया है। श्रतः यह साक्षात्‌ भगवान की वाणी है। 
भाई |! यह वाणी अन्यत्र कहीं भी नहीं है। इसकी टीका करने वाले 
आचाये श्रमृतचन्द्र हजार वर्ष पीछे हुए, वे भी भावलिंगी दिगम्बर मुनि 
थे, मानो चलते-फिरते सिद्ध थे, जिनके अन्तर में अतीन्द्रिय आनंद का 
भरना बहता था। उन्होंने यह टीका बनाई है । 


यहाँ कहते हैं कि शुद्ध एक अभेद आत्मा जिसका विषय है - ऐसे 
शुद्धनिश्चय से देखें तो प्रगर्ट ज्ञायक ज्योतिमात्र से श्रात्मा एकस्वरूप है । 
ज्ञान-ज्ञान-ज्ञान यह ज्ञानसूर्ये चेतन्‍्य की जगमग ज्योति है। श्रह्म हा“! 
भाषा तो देखो ! आ्रात्मा प्रगट ज्ञायकता-ज्योतिमात्र है! “व्यक्त शब्द से 
यहाँ भगवान आत्मा को प्रगट कहा है, जबकि ४९वीं गाथा में भगवान 
आत्मा को 'अव्यक्त' कहा है, परन्तु वहाँ तो पर्याय को व्यक्त कहने की 
अपेक्षा त्रिकाली को अव्यक्त कहा है और यहाँ त्रिकाली वस्तु व्यक्त - प्रगट 
ही है - ऐसा कहते हैं। एकरूप त्रिकालीवस्तु - यह शुद्धद्रव्याथिकनय का 
विषय है, तथा यही सम्यग्दशेत का भी विषय है। विषय करनेवाली तो 
पर्याय है, किन्तु उसका विषय एकरूप चेतन्यद्रव्य है । 


आ्ागे कहते हैं कि शुद्धद्रव्याथिकनय से अन्य द्रव्य के स्वभावों तथा 
श्रन्य के निभित्त से हुये विभावों को दुर करनेहूप इसका स्वभाव है। 
शुद्धदरव्याथिकतय से, त्रिकाली ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि व ज्ञान करने से 
अन्य द्रव्य के स्वभाव - शरीर, मन, वाणी तथा अन्य के निमित्त से हुये 
विभाव - पुण्य-पाप के भाव दूर हो जाते है, नष्ट हो जाते हैं। त्रिकाली 
ज्ञायकतत्व का ऐसा ही स्वभाव है, किन्तु यह कंथन व्यवहार का है। 
निश्चय से तो शुद्ध चैतन्यघनस्वभाव की पभ्रतीति, ज्ञान और एकाग्रता होने 
पर विभाव उत्पन्न ही नहीं होता | श्रतः विभाव का नाश किया, ऐसा तो 
मात्र कहा जाता है। त्रिकाली ज्ञायक एकरूपभाव में. अन्य द्रव्य का 
प्रभाव है, तथा विभाव के भ्रभाव करने की ताकत है। “भावान्तर' अर्थात्‌ 
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ज्ञायकस्वभाव से भिन्न भाव या त्रिभाव का ध्वंस करने का इसका 
स्वभाव है । 

ज्ञायकस्वभाव का विभाव को उत्पन्न करने का स्वभाव ही नहीं है, 
क्योंकि उसमें ऐसा कोई मुण नहीं है, जो विकार उत्पन्न करे । यदि विकार 
उत्पन्न करने की कोई शक्ति हो तो विकार का नाश होकर कभी भी सिद्धपना 
नहीं हो सकता । ३४वीं गाथा में आता है कि शआ्ात्मा 'राग का ताश करने 
वाला है' - यह भी यथार्थ नहीं है; कथन मात्र है। परमार्थ से राग का 
त्यागपना व कर्त्तापना आत्मा में नहीं है । ३२०वीं गाथा में भी आता है कि 
ज्ञायकस्वभाव कर्मोदय, नि्जरा, बंध व मोक्ष को जानता है, पर करता 
नहीं है. क्योंकि वह अमेचक है, शुद्ध एकाकार है। त्रिकाली चेतन्यस्वभाव 
की प्रकृति राग को उत्पन्न करने या राग की रक्षा करने की नहीं है, अत: 
अमेचक है। भेददृष्टि को गौण करके अभेवदृष्टि से देखो तो आत्मा 
एकाकार - एकरूप ही है। यही अ्रमेचक, यही निर्मेल है और यही पवित्र 
भगवान आत्मा एकरूप है। इसकी दृष्टि करें तो सम्यग्दर्शन होता है । 


आत्मा को प्रमाण-नय से मेचक और अमेचक कहा है, उस चिन्ता 
को मिटाकर जंसे साध्य की सिद्धि हो वैसा करना चाहिए, यह आगे के 
लोक में कहते हैं :- 


(अनुष्टुम्‌ ) 
शात्मनश्चितयेवाल॑ सेचकामेचकत्वयो: । 
दर्शनज्ञानचा रित्र: साध्यसिद्धिन॑ चान्यथा ॥॥१९॥। 


श्लोकार्थ :- [आत्सनः | यह आत्मा [ मेचक-अ्रमेचकत्वयोः ] मेचक 
है - भेदरूप अनेकाकार है तथा अमेचक है-अभेदरूप एकाकार है; 
[चिन्तया एवं श्र॒लं | ऐसी चिन्ता से बस हो। [ साध्यसिद्धिः] साध्य 
आत्मा की सिद्धि तो दर्शन, ज्ञान और चारित्र-इन तीन भावों से ही 
होती है, [न च॒ भ्रन्यथा | अन्य प्रकार से नहीं (यह नियम है) । 


भावार्थ :- आत्मा के शुद्धस्वभाव की साक्षात्॒‌ प्राप्ति अथवा सर्वथा 
मोक्ष साध्य है। आत्मा मेचक है या अमेचक - ऐसे विचार ही मात्र करते 
रहने से साध्य सिद्ध नहीं होता; परन्तु दर्शन श्रर्थात्‌ शुद्धस्वभाव का 
अवलोकन, ज्ञान भ्रर्थात्‌ शुद्धस्वभाव का प्रत्यक्ष जानना, और चारित्र श्रर्थात्‌ 
शुद्धस्वभाव में स्थिरता से साध्य की सिद्धि होती है; यही मोक्षमार्ग है, 
अन्य नहीं । 
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व्यवहारीजन पर्याय में - भेद में समभते हैं; इसलिये यहाँ ज्ञान 
दर्शन, चारित्र के भेद से समभाया है । 05% 
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यह आत्मा मेचक है, भेदरूप अनेकाकार है; तथा अमेचक है, 
अ्भेदरूप एकाकार है। अखण्ड ज्ञायकभाव एकरूप श्रात्मवस्तु तो निश्चय 
दृष्टि से है और सम्यस्दर्शन-जान-चारित्र का पर्याय में निविकारी परिणमन 
व्यवहारनय का विषय है। व्यवहाररत्नत्रय (महान्रतादि शुभराग) की 
बात यहाँ नहीं है । 

यहाँ पहले तो ऐसा कहा है कि एक ज्ञायकभावस्वरूपवस्तु की सेवा 
करना भ्रर्थात्‌ एक आत्मा का सेवन करना निश्चय और शुद्धरत्वत्रयपर्याय 
का सेवन करना व्यवहार है आत्मा सेचक है - यह विकल्प की वात है । 
कर्त्ताकर्म श्रधिकार में गाथा १४२ के पश्चात्‌ कलश नं० ७० से ८९ तक के 
कलशों में कहा है कि - झात्मा निश्चय से (त्रिकाली शर्तिरूप से) भ्रबद्ध है, 
शुद्ध है, एक है, पवित्र है, श्रभेद है। वस्तु तो ऐसी ही है, परन्तु भ्रवद्ध, शुद्ध 
इत्पादि विकल्प करने की बात यहाँ नहीं ली है, बल्कि इन विकल्पों को 
छोड़ने की वात यहाँ कही गई है । विकल्प छूटने पर भ्रभेदरूप शुद्धपरिसमन 
हो - ऐसे निविकल्प परिणमन को यहाँ व्यवहार कहा है । 

आत्मा को जो अ्मेचक कहा है, वह निर्मेलपना, अभेदपना, एक- 
पना, शुद्धपना आदि की अपेक्षा कहा है । यहाँ विकल्परहित निर्मेलता की 
बात की है। और पर्याय में जो निश्चयमोक्षमार्ग का तीनपने परिणमन - 
उनमें एक प्रतीतिरूप भाव, एक जाननेरूप भाव तथा एक स्थिरतारूप 
भाव - ऐसे तीन स्वभाव भिन्न कहे हैं। तीन हैं, श्रनेकाकार हैं, इसकारण 
अशुद्ध कहे गये हैं। तोनपने का लक्ष्य करना अशुद्धता है, और त्रिकाली 
एकाकार का लक्ष्य करना शुद्धता है। 


आजकल तो अधिकांश लोग शुभरागरूप दया, दान, भक्ति, ब्रतादि 
के व्यवहार में अ्रटके हैं। लोग कहते हैं कि - इन्हें साधन कहो, श्रन्यथा 
एकान्त हो जायगा। परन्तु भाई ! इन्हें आगम में जो साधन कहा है, बह्‌ 
तो भ्रसद्भूत व्यवहा रनय से कहा है। निश्चय साध्य और व्यवहार साधन 
ऐसा भी पंचास्तिकाय गाथा १७२ में कहा है। वहाँ तो प्रज्ञाखुनी से राग व 
आत्मा की भिन्न किया और प्रज्ञाछ्ेनी ढ्वारा जिसने भगवान शभात्मा को 
साधकंपने परिणमाया उसको उस काल में राग की मंदता कसी होती है - 
यह बताने के लिए इस पर व्यवहारसाधन का झारोप दिया हैं। साधन 


२६० ] ह ' | प्रवचत-रलाकर-भांग:हं 
'का कथन दो प्रकार से है. साधन दा प्रकारे का -नहीं हैं । मोक्षमांर्ग : क॑ 
निरूपण (कथन) दो प्रकार है, किन्तु निश्चय वःव्यवहार*ऐसेटव 
मोक्षमार्ग नहीं हैं । वि द मा 
यहाँ निश्चयमोक्षमार्ग के सम्यख्दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप. सम्यके 
परिणमन को व्यवहार कहा जा रहा है। एकर्स्वभावी. आत्मा,को एक 
प्रतीतिरूप से, दूसरे जाननेरूप से, तीसरे स्थिरतारूप से - इसप्रकार तीन" 
स्वभावरूप से कहना मेचक है और एकस्वभाव वस्तु भ्रमेचक, हैं।...यद्यपि 


यहाँ आत्मा को भेचक-अमेचक कहा भ्रवेश्य है तथा अमेज्रकको-शुद्ध, 


प्रादरणीय भी कहा है; तथापि भ्रव कहते हैं कि ग्रह अमेंचक शुद्ध: है. 
और यह मेचक अशुद्ध है- ऐसा विकल्प भी छोड़ दो *+ ४ मर 


कर 
६ हि 
रे 


पं० श्री राजमलजी ने कलशटीक़ा में ऐसा,लिया है कि - “श्रुतेज्ञान " 

से आत्मस्वरूप का विचार करनेपर बहुत विकल्प -उत्पन्न:होते हैं.: एक 
पक्ष से विचार करनेपर आत्मा अनेकरूप है, दूसरे पक्ष से-विचार करनेपर 
आत्मा अभेदरूप है - ऐसा विचार करते हुए तो स्वरूप अनुभव नहीं: है.7 
इसलिए यहाँ कहते हैं कि आ्रात्मा मेचक-अमेचक है.-ऐसी चिंत्ता छोड़ो] 
पं० बनारसीदासजीं ने समयसार नाटक में (१६वें कलश.के हिन्दी पद्यानुवाद 
में) कहा है कि /+ पा 7 3 

एक देखिये जानिये,. रमि रहिए .इक,ठौर ... 

समल विमल न विचा रिये, यहै सिद्धि तह भौर,व. 


इस छुन्द में उक्त वात झा गई है।' यह”द्रव्यस्वंभाव रे ,यंह.. 
पर्यायस्वभाव, यह अमेचक और यह मेचक; यह :शुद्ध और यह अशुद्ध,: यह 
भेद व यह अभेद; - ऐसे विकल्प करना “छोड़“दो ।:इन।विकल्पों.में-झटके 
रहने से आत्मज्ञान नहीं होता, अनुभव नहीं होता।।'अनुभव [में इन-विकल्पों . 
को अश्रवकाश नहीं है; श्रत: इन विकल्पों, की-च्िन्ता छोड़ो 4, पड़ रत भेद 

अब कहते हैं कि--साध्य , यात्री -पोक्षपर्मीय;/की प्राप्ति :तो' दर्शने- 
ज्ञान-चारित्र.से ही है। “तीन भेद करंके:तो समझाया ग्रग्ा है; आश्रय तो 
एक आत्मा का ही करना है.। पाठ में (१६वीं गाथा में):-.तो:ऐसा-है;किः : 
'दंसण॒णाणचरित्ताणि सेविद्व्वाणि साहुणा: शिच्च अर्थात्‌ पर्याय /की, 
सेवा करना । यह तो व्यवहारी. लोगों. को, पर्याय: के भेद से: समफ्राया: हैं; 
क्योंकि जगतजन:, भेद के-बिना.. नहींःसंमक्त: संकेतें ।.: सेवाःतीनःकी :नहीं,:, 
वल्कि:सेवा तो अखण्ड- एकरूप .ज्ञायक की.होःहै:। दर्शत-ज्ञॉनि-चॉरिनसे:; 
ही सिद्धि है ऐसा .कहकरुअन्‍्य;द्रत्य- का: निषेध किया: है ।/स्वेद्रव्य-का। 


कलश १६ |] [ २६१ 


ही सहारा है, अन्य द्रव्य का सहारा नहीं है । पंरद्रव्यरूप 'देव-शास्त्र-गुरु 
या उनकी भक्ति के विकल्प का भी मोक्षमार्ग में सहारा नहीं है - यह वात 
'भी झ्रागई । बहुत कठिन पड़ता है, पर कया करें ? वस्तुस्वरूप जेसा है, 
,उसका सेवन करने से उक्त तीनों पर्यायें उत्पन्न होती हैं। इस बात को भेद 
से समभाया है कि इन तीन की सेवा करने से सिद्धि होती है | दूसरी कोई 
, रीति नहीं है । 


कलश १९ के भावार्थ पर प्रवचन 


आत्मा के शुद्धस्वभाव की साक्षात्‌ प्राप्ति अथवा सर्वथा मोक्ष 
साध्य है ।' साध्य है, ध्येय नहीं । ध्येय तो त्रिकाली एकरूप ज्ञायकस्वभाव 
है। यहाँ प्रगट करने की श्रपेक्षा से केवलज्ञान की मोक्षपर्याय को साध्य 
कहा । साक्षात्‌ प्राप्ति श्र्थात्‌ श्रात्मा की उपलब्धि | जैसा आत्मा का 
स्वभाव है, वैसे परिपूर्णुस्वभाव की पर्याय में प्राप्ति होना झ्रात्मोपलब्धि है, 
यही मोक्ष है, साध्य है । | 


यहाँ कहते हैं कि - श्रात्मा मेचक है या अमेचक है श्र्थाति तीन- 
पर्यायरूप परिणमनवाला है या एकरूप है- ऐसा विचार करते रहने से 
साध्यसिद्धि नहीं होती । आ्रात्मा पर्याय में तीनप्रकार से परिणमन 
करनेवाला है- ऐसा भेदरूप विचार श्रनेकाका रपना है, अशुद्धपना है। तथा 
. त्रिकाली वस्तु अभेद है, एकस्वभावी है, भ्रमेचक है, निर्मल है, शुद्ध हैं, - 
ऐसा विचार भी भेद - विकल्प है । इसकारण विचारमात्रे करते रहने से 
साध्यसिद्धि नहीं होती है। केवलज्ञान की प्राप्ति अर्थात्‌ जैसा आत्मा है - 
वैसी पर्याय में उपलब्धि - प्राप्ति ऐसे विचारों से नहीं होती । परन्तु दर्शन 
श्र्थात्‌ शुद्धस्वभाव का अवलोकन व प्रतीति (दोनों भाव), ज्ञान अर्थात्‌ 
शुद्धस्वभाव का प्रत्यक्ष जानपना, और चारित्र भ्र्थात्‌ शुद्धस्वभाव में 
स्थिरता से ही साध्य की सिद्धि होती है । ' जा य 


दर्शन भ्र्थात्‌ त्रिकाली शुद्धस्त्रभाव का भ्रवलोकन, इसमें श्रद्धा व 
झवलोकन दोनों भाव-श्रागये । ज्ञान श्र्थात्‌ शुद्धस्वभाव का प्रत्यक्ष जान- 
पना, इसमें स्व-संवेदन ज्ञान की बात है। स्व-संवेदन अर्थात्‌ स्वयं से 
स्वयं का प्रत्यक्ष वेदन करना । इसी.का नाम सम्यग्ज्ञान है। शास्त्रज्ञान 
या दूसरे, (बाह्य) ज्ञानों की बात यहाँ नहीं है। व्यवहारज्ञान, शास्त्र के 
विकल्पवाला बाहर का ज्ञान सम्यण्ज्ञान नहीं है। मात्र भगवान झात्मा 
शुद्ध एकस्वभावी है, उसका पर्याय में स्व-संवेदन ही सम्यग्शान है। और 
चारित्र ? कहा है कि :-- ; 


२६२ ] [ प्रवचन-रत्नाकर भाग १ 


“एक देखिए जानिये रमि रहिए इक ठौर' 

ठौर श्रर्थात्‌ स्थान । जो वस्तु अखंड अभेद है - उसे देखना, जानना 
झौर उसी में विश्वाम लेना । भ्रह्म हा““““| शुद्धस्वभाव में - प्र वधाम में 
स्थिरता - विश्वाम-विश्वाम-विश्राम ही चारित्र है। इससे ही साध्य की 
सिद्धि होती है । देखो ! 'ही' शब्द लिया है। इससे हो और व्यवहार से 
भी हो - ऐसा यहाँ नहीं लिया । सम्यक्‌-एकान्तरूप से कहा है कि - इससे 
ही साध्य की सिद्धि होती है, अ्रन्य से नहीं । 

अरब कहते हैं कि- यही मोक्षमार्ग है। त्रिकाली भगवान एकरूप 
स्वभाव की दृष्टि, ज्ञान और इसमें रमणता - यह एक ही मोक्षमार्ग है । 
मोक्षमार्ग दो नहीं हैं। पण्डित श्री टोडरमलजी ने कहा है कि - मोक्षमार्ग 
का निरूपण दो प्रकार का है, मोक्षमाग्ग दो प्रकार नहीं । जो स्व के प्राश्रय 
से हो वह एक ही मोक्षमार्ग है। श्राजकल कुछ पण्डितजन कहते हैं कि 
जो दो मोक्षमार्ग नहीं मानते, वे भ्रम में हैं; जबकि पहले के पण्डित 
श्री टोडरमलजी कहते हैं कि जो दो मोक्षमार्ग मानते हैं, वे भ्रम में हैं । 


यहाँ कहते हैं कि त्रिकाली एकरूप झ्ात्मा की सेवा करने प्र पर्याय 
में जो तीन भेद हो जाते हैं, उसे व्यवहार कहते हैं। प्रवचनसार ज्ञेय- 
तत्त्वप्रज्ञापन श्रधिकार गाथा €४ की टीका में कहा है कि त्रिकाली, भगवान 
आत्मा की श्रद्धा-ज्ञान-चारित्र की वीतरागी पर्याय आत्मव्यवहार और 
रागादि का व्यवहार मनुष्यव्यवहार है। दया, दान, व्रत व भक्ति के विकल्प 
मनुष्यव्यवहार हैं, इनसे संसार होगा । 

जशायकस्वभावी एकरूप वस्तु श्रात्मा की सेवा करने से जो निश्चय 
सम्यन्दर्शन-शञान-चारित्र प्रगट होता है, उसे भूतार्थ मोक्षमार्ग कहा है, तथा 
रागादि (क्रियाकाण्ड) को बंधअ्रधिकार में प्रभृतार्थ मोक्षमार्ग कहा है। 
तथा ११वीं गाथा में जो भूताथे कहा वह द्रव्यवस्तु को भूता्थ कहा । वहाँ 
पुण्य-पापरहित, परद्रव्यरहित और एकसमय की व्यक्तपर्याय से भी रहित, 
जो त्रिकाली श्र्‌ववस्तु आत्मा है, उसे भुख्य करके, निश्चय कहकर 
भूतार्थ - सत्यार्थ कहा है व पर्याय को गौरा करके, व्यवहार कहकर 
असत्यार्थ कहा है। * कि 

जो भृतार्थ वस्तु है, उसके झ्राश्रय से सम्यग्दशेन-ज्ञान-चारित्ररूप 
जो पर्याय परिणमती है, उसे भूतार्थ मोक्षमार्ग कहते हैं। यह सत्यार्थ 
मोक्षमार्ग है। यह सत्यार्थ मोक्षमार्गे भी पर्याय है, भ्रतः व्यवहार है। 


समयसार गाथा १७-१८ 


जह सम को वि पुरिसो रायाणं जारिधअण सहूहदि । 

तो तं अ्रणुचरदि पुरो श्रत्थत्थीओ पयत्तेश ॥१७॥॥ 

एवं हि जोवराया खादव्बों तह य सहहेदव्यो । 

अणुचरिदव्वों य पुणों सो चेव दु सोबखकामेरा ॥॥१८॥। 
यथा नाम को४पि पुरुषों राजान ज्ञात्वा श्रद्धाति । 

. _ततस्तसनुचरत्ति पुनरर्थाथिकः. प्रयत्नेन ॥॥१७॥। 
एवं हि जोवराजो ज्ञातव्यस्तथेव श्रद्धातव्यः । 
अ्रनुचरितव्यश्च पुनः स चेच तु भोक्षकामेन ॥१८॥। 





श्रव, इसी प्रयोजन को दो गाथाओं में दृष्टान्तपुर्वेक कहते हैं :- 
ज्यों पुरुष कोई नृपति को भी, जानकर श्रद्धा करे। 
फिर यत्न से धन-प्र्थ वो, श्रतुचरण राजा का करे ॥१७॥। 


जीवराज को यों जानना, फिर श्रद्धना इस रीति से । 

उसका ही करना अनुचरणा, फिर मोक्ष-प्रर्थी यत्न से ॥१८॥। 

गाया :- [ यथा नाम ] जैसे [ कः श्रषि ] कोई | श्रर्थाथिकः पुरुषः | 
धन का भ्र्थी पुरुष [राजानं ] राजा को [ज्ञात्वा] जानकर | श्रदधाति | 
श्रद्धा करता है, [ततः पुनः | श्ौर फिर [तं प्रयत्नेन श्रनुचरति] उसका 
प्रयत्नपूर्वंक अनुचरण करता है श्र्थात्‌ उसकी सुन्दर रीति से सेवा करता 
है; [एवं हि] इसीप्रकार [मोक्षकार्मेन ] मोक्ष के इच्छुक को [ जीवराजः ] 
जीवरूपी राजा को [ज्ञातव्यः] जानना चाहिए, [पुन्रः च] श्रौर फिर 
[तथा एवं] इसीप्रकार [ श्रद्धातव्यः] उसका श्रद्धान करता चाहिए 
[तुच] और तत्पश्चात्‌ [स एवं झ्ननुचरितव्यः] उसी का अनुचरण 
करना चाहिए भ्र्थात्‌ अनुभव के द्वारा तन्‍्मय हो जाना चाहिये । 

टीका :- निश्चय से जैसे कोई धन का श्रर्थी पुरुष बहुत उद्यम से 
पहले तो राजा को जाने कि यह राजा है, फिर उसी का श्रद्धान करे कि 
“यह अवश्य राजा ही है, इसकी सेवा करने से धन की प्राप्ति होगी - 
भ्ौर फिर उसी का अनुचरण करे, सेवा करे, आज्ञा में रहे, उसे प्रसन्न करे; 
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यथा हि कश्चित्पुरुषोर्क्धार्थी प्रयत्नेन प्रथममेव राजानं जानीते 
ततस्तमेव श्रद्धत्ते ततस्तमेवानुचरति । तथात्मना मोक्षाथिना प्रथममेवात्मा 
ज्ञातव्यः ततः स॒ एव श्रद्धातव्यः ततः स एवानुचरितव्यश्च , साध्यसिद्ध स्त- 
थान्यथो पपत्त्यनुपपत्तिभ्याम्‌ । तत्रे यदात्मनोनुभ्रुयमानानेकभावसंकरे5पि 
परसचिवेककौशलेनायमहमनुसूतिरित्यात्मज्ञानिन संगच्छुमानमेव तथेतिप्रत्य- 
यलक्षरां श्रद्धानमुत्प्लतते तदा समस्तभावांतरविवेकेन निःशंकमवस्थातु 


____  . ७ ३३ __॒औ_ "ञ ऑ़ीजजओजजज++त+++++++ 
इसीप्रकार मोक्षार्थी पुरुष को पहले तो आ्रात्मा को जानना चाहिए, और 
फिर उसी का श्रद्धान करना चाहिये कि यही आत्मा है, इसका आचरण 
करने से श्रवश्य कर्मो से छूटा जा सकेगा श्रोर फिर उसी का अनुचरण 
करना चाहिए - भ्रनुभव के द्वारा उसमें लीन होना चाहिए;' क्योंकि साध्य 
जो निष्कर्म अवस्थारूप श्रभेद शुद्धस्वरूप उसकी सिद्धि .की इसीप्रकार 
उपपत्ति है, श्रन्यथा अनुपपत्ति है (श्र्थात्‌ इसीप्रकार से साध्य की सिद्धि 
होती है, भ्रन्‍्य प्रकार से नहीं )। ० 
इसी बात को विशेष समभाते हैं:-जब आत्मा को, अनुभव में 
श्रानेपर अनेक पर्यायरूप भेदभावों के साथ मिश्रितता होनेपर भी सरब्वेप्रकार 
से भेवज्ञान में प्रवीणता से 'जो यह अनुभूति है सो ही मैं हूँ ऐसे आत्मजश्ञान 
से प्राप्त होता हुआ, इस आत्मा को जैसा जाना है वैसा ही है - इसग्रकार की 
प्रतीति जिसका लक्षण है - ऐसा श्रद्धान उदित होता है तव समस्त अन्य- 
भावों का भेद होने से निःशंक स्थिर होने में समर्थ होने से आत्मा का 


आचरण उदय होता हुआ ग्रात्मा को साधता है। ऐसे साध्य आत्मा की 
सिद्धि की इसप्रकार उपपत्ति है । ह 


परन्तु जब ऐसा अनुभूतिस्वरूप भगवान आत्मा झावालगोपाल सबके 
श्रनुभव में सदा स्वयं ही आने प्रर भी अ्रनादि बन्ध के वश पर .(- द्रव्यों) के 
साथ एकत्व के निश्चय से मूढ़ - भ्ज्ञानीजनको 'जो, यह अनुभूति है वही 
मैं है” ऐसा आत्मज्ञान उदित नहीं होता और उसके अभाव से, अज्ञात का 
श्रद्धान गधे के सींग के श्रद्धान समान है इसलिए, श्रद्धान भी उदित नहीं 
होता तब समस्त अन्यभावों के भेद से आत्मा में निःशंक स्थिर होने की 
अ्समर्थता के कारण आत्मा का आचरण उदित न होने से आत्मा को 
नहीं साध सकता । इसप्रकार साध्य आत्मा की सिद्धि की अन्यथा 
अनुपपत्ति है । | 

भावाथे :- सोध्य आत्मा की सिद्धि दर्शन-ज्ञान-चारित्र से ही है, 
अन्य प्रकार से नहीं | क्योंकि पहले तो आ्रात्मा को जाने कि यह जो जानने 
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शक्यत्वादात्मानुचरखणमुत्प्लवमानमात्मानं साधयतीति साध्यसिद्ध म्तथोप- 
पत्तिः। यदा त्वाबालयोपालभेव सकलकालमेव स्वयमेवानुभूयमानेडपि 
भगवत्यनुभृत्यात्सन्यात्मन्यनादिबंधवशात्‌ परे: सममेकत्वाध्यवसायेन 
विमृदस्थांयमहमनुभुतिरित्पात्मज्ञानं नोत्प्लवते तदभावादज्ञातख रश्द्भ- 
' श्रद्धानससानत्वाच्छुद्धानमपि नोत्प्लतते तदा समस्तभावांतरविवेकेन 
निःशंकमवस्थातु सशक्यत्वादात्मानुचरखमनुत्प्लवसान नात्मानं साधयतीति 
साध्यसिद्ध रन्यथानुपपत्ति: । 


वाला अनुभव में आता है सो मैं हूं । इसके वाद उसकी प्रत्तीतिरूप श्रद्धान 
होता है, क्योंकि जाने बिना किसका श्रद्धान करेगा ? तत्पश्चात्‌ समस्त 
भ्रन्यभावों से भेद करके अपने में स्थिर हो - इसप्रकार सिद्धि होती है। 
किन्तु यदि जाने ही नहीं, तो श्रद्धान भी नहीं हो सकता; और ऐसी 
स्थिति में स्थिरता कहाँ करेगा ? इसलिये यह निश्चय है कि श्रन्यप्रकार 
से सिद्धि नहीं होती । 


गाथा १७- १८ की टीका पर प्रवचन 


जैसे कोई ,धन का भ्रर्थी पुरुष पहले तो बहुत प्रयत्न से राजा को 
जानता है। उसके घन, वैभव, शरीर, कपड़ों से एव चेहरे से पहचान करता 
है कि- यही राजा है, लक्ष्मीवंत है। पश्चात उसकी श्रद्धा करता है कि 
यह अवश्य राजा ही है, इसकी सेवा करने से अवश्य ही रुपया (धन) 
मिलेगा । तत्पश्चात्‌ उसका श्राचरण करता है भ्रर्थात्‌ उसकी आज्ञानुसार 
भ्राचरण करता है, उसकी सेवा करता है और उसे श्रसन्न करता है। 
देखो, यह तो दृष्टान्त है । 

उसीप्रकार मोक्षार्थी पुरुष सर्वप्रथम आ्रात्मा को जाने कि भगवान 
श्रात्मा क्या है, कैसा है, कहाँ है, किस प्रकार से है? -सीधी सी बात 
है कि प्रथम श्रन्तर स्व-संवेदन ज्ञान से आत्मा को जानो। अ्रहा हा'"'" [ 
मोक्षार्थी पुरुष को सर्वप्रथम यही करने योग्य हैं।। 

दुष्टान्त में पहले धनार्थी है तो यहाँ मोक्षार्थी है । इसे पुर्णानिन्‍्द की 
प्राप्ति के सिवाय कोई प्रयोजन नहीं है; पुण्य की इच्छा नहीं है, स्वर्गादि की 
या किसी बड़े पद की चाह नहीं है; एक मोक्ष की ही चाह है । पर्याय में 
श्रनंत भ्रानंद की प्राप्ति ही मोक्ष है। तियमसार-में श्राता है कि आत्मा 
को महा-प्रानन्द का लाभ होना ही मोक्ष है! । बस ! यह मोक्ष जिसका 
प्रयोजन है, वह मोक्षार्थी है। श्रीमदु ने आत्मसिद्धि में कहा है :- 
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मोक्ष कहो निज शुद्धता, जे पाये ते पंथ । 
समभायो संक्षेप में, सकल मारे निम्नेन्‍्थ ॥॥ 


उन्होंने ही आत्मसिद्धिशास्त्र के पहले ही छन्द में ऐसा कहा है :- 


जे स्वरूप समझे बिना, पायो दुःख श्रनंत । 
समभाया ते पद नमूँ, श्री सदगुरु भगवंत ॥॥ 


जो आत्मपद मुझे समझाया है, मैं उस पद को (उस आरात्मा के 
स्वरूप को) नमस्कार करता हूँ । तथा १६ वर्ष की उम्र में उन्होंने 
लिखा : - 


में कौन हूँ, श्राया कहाँ से, श्रौर सेरा रूप क्‍या ? 
संबंध दुःखमय कौन है? स्वीकृत करूँ, परिहार क्‍या ? 
इसका बिचार विवेकपूर्यक, शान्त होकर कीजिये । 
तो सर्व श्रात्मिकज्ञान के सिद्धाग्त का रस पीजिये।॥। 
यहाँ अ्रमृतचन्द्राचार्य दृष्टान्त देकर कहते हैं कि - प्रथम तो श्रात्मा 
को जानना । जानना” अर्थात्‌ स्व-संवेदनज्ञान से आत्मा को जानना । शास्त्र 
से, धारणाज्ञान से या गुरुगम से जानने की बात यहाँ नहीं है; किन्तु शुद्ध 
ज्ञानस्वभावी भगवान श्रात्मा को पर्याय में ज्ञेय बनाने से जो ज्ञान होता है, 
उस स्व-संवेदनज्ञान से आत्मा को जाने तब आत्मा को जाना कहा 
जाता है। 


ज्ञाताद्रव्य आत्मा अखण्ड, अभेद वस्तु है, और जानना पर्याय है। 
अमृतचन्द्राचाय ने टीका में 'सबसे पहले आत्मा को जानो” ऐसा लिया है; 
नवतत्त्वों को जानो या राग को जानो -ऐसा नहीं लिया । जो एक को 
जानता है, वह सब को जानता है। ज्ञान की पर्याय में यही आत्मा शेयपने 
जानना, क्योंकि सर्वेप्रथम यही करने योग्य है । 


छठवीं गाथा में कहा है कि जो ज्ञायकस्वभाव है, वह शुभाशुभभाव 
के स्वभावरूप नहीं होता, क्योंकि शुभाशुभभाव अ्रचेतन हैं । यह चैतन्यरसे 
अ्रचेतनरूप कंसे हो ? ज्ञायकभाव एकरूप चेतन्यवस्तु है। ऐसे ज्ञायकभान्र 
आत्मा को प्रथम जानो - ऐसा आचाय॑ंदेव कहते हैं । 
भाई ! आचार्यो ने थोड़ा लिखा, उसे ही बहुत जानना । 
छहढाला में श्राता है :- 
लाख बात की बात यही, निश्चय उर लाओं। 
तोरि सकल जग दंद-फंद, निज झ्रातम ध्याश्रो ॥। 
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लाखों बातों की एक सार बात यह है कि ।नज आत्मा का ध्यान 
करो श्रर्थात्‌ पर्याय में इस आत्मा को जानो। ऐसा कहकर यह सिद्ध 
किया है कि 'राग की मंदता से आत्मा का ज्ञान होता है' - ऐसा कोई कहे 
“तो यह बात ठीक नहीं है । प्राजजल यह बात बहुत चलती है कि पहले 
व्यवहाररूप दया-दान इत्यादि राग्र की मंदता करो, पहले थोड़ा-बहुत 
चारित्र हो तब पीछे समकित होता है। भरे भगवान ! समकित बिना 
चारित्र कभी होता ही नहीं | कुछ लोग तो यहाँ तक कहते हैं कि सातवाँ 
गुरास्थान आये बिना निश्चयसमकित नहीं होता, किन्तु ऐसा नहीं है । 
यहाँ तो स्व-संवेदनज्ञान से पहले आत्मा को जानना, पीछे उसी का श्रद्धान 
करना - ऐसा कहा है । 


रत्नकरण्ड श्रावकाचार में ऐसा भ्राता है कि पहले सम्यग्दर्शन करो, 
इसके बाद ज्ञान की आराधना करना और रागद्रेष टालने लिए चारित्र 
ग्रहरा करना; परन्तु यहाँ सम्यग्दश्शन होते ही ज्ञान भी साथ में ही हो जाता 
है- ऐसा कहा है। तत्त्वार्थसृत्र में 'सम्यग्द्शन-ज्ञान-चारित्राणि मोक्षमागं :' 
तथा छहढाला की चौथी ढाल में 'सम्यक्‌ कारण जान, ज्ञान कारज है 
सोई' - इसप्रकार लिया है। सम्यग्दशेन की पूर्णोता पहले होती है, 
इसलिए वहाँ पहले सम्यग्दर्शन को लिया है। यहाँ ज्ञान से बात प्रारम्भ 
की है, क्योंकि जाने बिना प्रतीति किसकी ? जो वस्तु ज्ञान में ज्ञात ही 
नहीं हुई, उसकी प्रतीति कैसी ? 


यह अंतीन्द्रिय आनंद का कंद सच्चिदानंद परमस्वभावरूप जो 

भ्रात्मा है, वही मैं हुँ - ऐसी श्रद्धा करना। इस श्रद्धा में ऐसा आया कि 
भ्रन्तर में जिसका प्रत्यक्ष ज्ञान हुआ, वही भ्रात्मा है। तथा उसका श्राचस्ता 
करने से अर्थात्‌ उसमें एकाग्र होने से भ्रवश्य ही कर्मों से छूट सकेगे। रे देखो : 
उसका आचरण करने से श्रर्थात्‌ जो ज्ञायकभाव ज्ञान के में प्रत्यक्ष 
हुआ भौर जिसकी श्रद्धा हुई कि यही आरात्मा है, उसी प्राचररा करेंगे 
तो कर्मो से छूटेंगे, दूसरी कोई क्रिया नहीं है। व्यवहार में क्रिया-काड, ब्रत, 
तप करेंगे तो कर्मो से छूट सकेंगे - ऐसा इसकी श्रद्धा में नहीं आता । 

.. इससे दो बातें स्पष्ट हो गई । एक तो यह कि आत्मा को जानने के 
लिए किसी क्रिया-काण्ड की आवश्यकता नहीं है; दुसरे भात्मा में ठ्हरने 
से कर्म का नाश होगा, उपवासदि क्रियाकाण्ड से नहीं । 


' यहाँ यह प्रश्न होता है कि तत्त्वा्थ॑सूत्र में तो स्पष्ट लिखा है 'तपसा 
निजरा च' । उत्तर इस प्रकार है कि वह तो निमित्त का कथन है । 
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अरे ! चौरासी के अवतार में यह जीव दुःखी है। इसे 
अपने दुःख का पतं। नहीं है, परन्तु यह आाकुलता के ही वेदन में है, अपने 
वेदन में नहीं है । छहढाला में भ्राया है कि यह आकुलता के वेदन में साधु 
होकर नववें ग्रवेयक तक गया । 
मुनित्रत धार श्रनंतबार ग्रीवक उपजायो। 
पे निज आतमज्ञान बिना सुख लेश न पायो।॥। 
भले ही मन्द आकुलता हो, पर है तो श्राकुलता ही; इसीकारण 
तो कहा है कि 'सुख लेश न पायो। बापू ! यह तो वीतरागस्वरूप शआ्रात्मा 
का मार्ग है। 'यह आत्मा है, इसका श्राचरण करने से श्रवश्य ही कर्मों से 
छूटेगा' - ऐसी श्रद्धा में यह आ गया कि निज ज्ञायकभाव में जितनी रमणता 
करेगा उतना चारित्र होगा भर उतने ही कर्मों से छूटेगा । पहले श्रद्धा में 
यही जाना जाता है। यह लोगों को कड़क तो लगता है, पर क्या करें ? 
बात तो ऐसी ही है | ॥ 
यहाँ कहते हैं कि जब आत्मा श्रकेला ज्ञेय बनकर अन्दर ज्ञान में 
जाना गया ,त्ब उसको “यह श्रात्मा है'- ऐसी श्रद्धा हुई; तथा तभी इस 
श्रद्धा में ऐसा आ गया कि इस ज्ञायकभाव भगवान आत्मा के -अनुचरण 
करने से - इसमें ठहरने से कर्मंबंधन अ्रवश्य छूटेंगे, किन्तु पंच महाक्नत के 
विकल्प आत्मा का अ्नुचरण नहीं हैं, श्रतः उनसे कर्मंबंधन नहीं कटेंगे । 
श्रन्दर एक ज्ञायकभाव में एकाकार होना, इसी में रमना, झाचरण करना, 
जम जाना, आनंद का वेदन करता - इससे कर्म छूटेंगे, मलिन परिणाम 
छूटेंगे - यह बात है। जो आत्मा में रमे उसे राम कहते हैं, जो श्रात्मा के 
सिवाय अन्यत्र-रमे वह हराम (दुश्चरित्र) है। आत्मा के आनन्द में रमना, 
निजानन्द में रमना ही चारित्र है। लोग किसी न किसी बाह्य क्रिया और 
पंच महातन्नतादि को मोक्ष का मार्ग - साधन मानते हैं। किन्तु भाई ! ये कोई 
साधन नहीं हैं, परन्तु निमित्त से कथन करके कहा है । तीनलोक के नाथ 
सिद्धस्वरूपी परमात्मा का ज्ञान-श्रद्धान हो, तब उसमें स्थिरता हो इंस 
ज्ञायकस्वरूप आनंदघधन भगवात् आत्मा में लीन होना, रमना, आचरण 
करना, स्थिर होना, यही अनुभव है, यही चारित्र है। श्रह्य हा"“*““““'] 
बनारसीदासजी ने कहा है कि :-.' 
अनुभव चिस्तामरिगरतन, श्रनुभव है रसकूप । 
अनुभव सारग मोक्ष को, श्रनुभव सोक्षस्वरूप ॥॥ 
कितने ही लोग कहते हैं कि कानजी स्वामी का यह सब एकान्त है, 
परन्तु ऐसा नहीं है, क्योंकि यहाँ तो सम्यक्‌-एकान्त सिद्ध करते हैं कि 
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श्रात्मा में ही आचररणा करना, राग का आचरण नहीं करना। पहले भ्रपनी 
श्रद्धा में तो नक्की करे कि आनन्द का नाथ प्रभु भगवान जो भ्रस्तर में 
जाना गया और थ्रद्धा में भाया है, उसमें ही ठहरना चारित्र है; व्रत, तप, 
उपवास आदि चारित्र नहीं हैं। उपवास भ्रर्थात्‌ आत्मा के समीप बसना । 
_उप यानी समीप और वास यानी आत्मा के समीप बसना। भश्रात्मा में 
अनुभव द्वारा लीन होना ही चारित्र है। अश्रतीन्द्रिय आनन्द का नाथ 
भगवान प्रात्मा ज्ञान में ज्ञात हुआ; ऐसी ही श्रद्धा हुई कि यह अन्दर अनुभव 
करने पर जो दीखा वही श्रात्मा है; और इसी में 5हरना, इसी का अनुभव 
करना चारित्र है। .इस अनुभव की मुहर (छाप) के विषय में पाँचवीं 
गाया में श्रात्ता है कि "निरन्तर भरते हुए झ्रानन्‍द के स्वाद की छापवाला 
जो प्रचुर स्वसंवेदन - उससे जिंसका जन्म हुआ है ।- ऐसे श्रानन्‍्द का 
अनुभव, वह आत्मा का साक्षात्कार है। अनुभव, श्रनुभव' - ऐसा तो दूसरे 
सभी अन्यमत वाले भी कहते हैं, किन्तु वह भ्रनभव नहीं है । 


इसप्रकार मोक्षार्थी पुरुष को पहले आत्मा को जानना, पश्चात्‌ 
उसका ही श्रद्धान.करना कि यही श्रात्मा है शऔर इसी का आचरण करने 
से मैं ग्रवश्य ही कर्मो से छूट जाऊंगा, इसके बाद उसी का अनुचरण करना - 
अनुभव द्वारा उसी में लीन होना, क्योंकि निष्कर्म अवस्थारूप अभेद 
शुद्धस्वरूप साध्य की सिद्धि की इसीप्रकार उपपत्ति है; अन्यथा अनुपपत्ति 
है । जो मोक्षार्थी हुये उन्हें मोक्ष-अवस्था साध्य है। यह रागरहित, कम रहित 
' निर्मल अवस्था है। इस निर्मल अवस्थारूप अभेद शुद्धस्वरूप की इसीप्रकार 
उपपत्ति है, श्रन्यथा अरनुपपत्ति है भ्र्थात्‌ इसकी प्राप्ति का यही उपाय है, 
दूसरा कोई उपाय नहीं है -यह भ्रनेकान्त है। 'इससे भी प्राप्ति होती है झर 
व्यवहार से भी प्राप्ति होती है! - ऐसा अनेकान्त नहीं है।' “इससे ही होगा 
और दूसरे प्रकार से नहीं होगा' - यह भनेकान्त है । 


छहढाला में श्राता है कि 'श्रातम हित हेतु विरामग-ज्ञान, ते लखें 
आपको कष्टदान! । कितने ही कहते हैं कि पाँच महात्रत पालना, त्याग 
करना, परीषह सहन करना, इत्यादि रूप कष्ट सहन करो त्तो धर्म हो और 
केवलज्ञान की प्राप्ति हो । यहाँ तो यह कहते हैं कि कष्ट धर्म नहीं है, 
किन्तु भगवान श्रात्मा में एकाग्र होने पर इसमें जो श्रातन्द भ्राता है वह 
धर्म है। आनंद की लहर का प्रनुभव करते-करते केवलज्ञान पाते हैं, कष्ट 
सहन करते-करते केवलज्ञान नहीं पाते । भाई ! वस्तु तो सहज आनन्दस्वरूप 
है। स्वाभाविक आनन्द के झाधीन होने पर अतीन्द्रिय भ्रानंद का वेदत करते 
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हुए केवलज्ञान हो जाता है। इस चेतन्यवस्तु का स्वरूप ही ऐसा है अर्थात्‌ 
साध्य की सिद्धि इसीप्रकार होती है, दूसरे प्रकार से नहीं होती । 

कितने ही ऐसा कहते हैं कि निश्चय से तो आत्मा की सिद्धि होती 
ही है, किन्तु व्यवहार से भी होती है; निश्चय भी मोक्षमागग है और व्यंवहार 
भी मोक्षमार्ग है; जेसा निश्चय आदरणीय है, वसा ही व्यवहार भी 
आदरणीय है; किन्तु ऐसा नहीं है । अहा हा“ अभ्रकेला भगवान आत्मा 
जानना, उसी का श्रद्धान करना, और उसी में स्थित होना ही एकमात्र 
मोक्षमार्ग है । व्यवहार को तो उपचार से मोक्षमार्ग केहा है । मोक्षमागें दो 
नहीं हैं; मोक्षमार्ग एक ही है। इसका क्‍या तात्परय ? सिद्धदशारूप जो 
कार्य हैं; इसका कारण एक निश्चय ही है। दूसरा कारण हो भले, किन्तु 
वह केवल जानने के लिए है; वस्तुत: वह कारण नहीं है । स्थिति बिल्कुल 
स्पष्ट है; किन्तु पक्ष-व्यामोह के कारण समझ में नहीं आ्राती । 

अब इसी बात को विशेषरूप से समभाते हैं । इस आत्मा को अनुभव 
में आते हुए अनेक पर्यायरूप पुण्य-पाप, दया, दान, ब्रत, तप आदि के 
भेदभाव आत्मा के साथ मिश्रितरूप से रहते हुए भो-सर्व प्रकार से 
भेदज्ञान में प्रवीणता होने से 'यह अनुश्ुति-मात्र मैं हूं भ्र्थात्‌ ज्ञान-मात्र 
मैं हूँ, तथा ज्ञान में ज्ञात होते हुये दया, दान, रागादिरूप व्यवहार मैं. 
नहीं हैँ - ऐसा आत्मज्ञान प्राप्त हो जाता है। यहाँ कहा है कि रागादि 
जान में ज्ञात होते हैं, किन्तु यह मोक्षमार्ग नहों है। वारहवीं गाथा में भी. 
कहा है कि 'व्यवहारनय उस काल में जाना हुआ प्रयोजनवान है । उस 
समय जितनी मात्रा में रागरूप अशुद्धता और वीतरागतारूप शुद्धता के 
श्रृंश हैं, उन्हें जानना भेदरूप व्यवहारज्ञान है । यह जाना हुआ प्रयोजनवान - 
है श्र्थात ज्ञात होता है, मात्र इतना प्रयोजन है; ग्रादरणीय नहीं है । इतनी 
स्पष्ट बात होते हुए भी अ्नंतकाल से सत्यस्वरूप जाना-माना नहीं, इसंलिए 
कठिन पड़ता है। परन्तु भाई ! इसी खोटी मान्यता में जीवन चला जायगा; 
अतः शीघ्र सत्य समझ लेना चाहिए । 


भेदज्ञान की प्रवीणता से, राग से भिन्न ज्ञानस्वरूप भगवान आत्मा: 
के अनुभव से, अखण्ड एक ज्ञायकरूप आत्मा को जैसा जाना, वैसी ही 
प्रतीति की । सम्पन्द्शत का लक्षण प्रतीति है। पंचाध्यायी में चार बोल 
आये हैं - श्रद्धा, प्रतीति, रुचि, व ज्ञान की पर्याय | वहाँ जो ज्ञान की पर्याय 
को लिया, वह तो व्यवहार की अपेक्षा कथन हैं। यहाँ तो यह निश्चय की 
वात है कि जो आत्मा ज्ञान में ज्ञात हुआ, उसकी श्रद्धा का नाम प्रतीति है । 
और वहीं प्रतीति सम्यग्दर्शन का लक्षण है । 
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आ्रात्मा सम्पूर्ों वस्तु है । उस सम्पूर्ण वस्तु का ज्ञान ही आत्मज्ञान 
है। आत्मा के गुणों या पर्यायों का ज्ञान आत्मज्ञान नहीं है | सम्पूर्ण आत्मा 
अर्थात्‌ जो त्रिकाली श्रूव अखण्ड एक प्रतिभासमय पूर्रोस्वरूप पर्याय में 
ज्ञात हुआ, उसका जो ज्ञान हुआ - वह श्रात्मज्ञान है। भाषा सीधी है, 
परन्तु लोग एकान्त-एकान्त कहते हैं । परन्तु भाई ! यह सम्यक्‌-एकान्त है, 
क्योंकि 'ही' शब्द पड़ा है । श्रीमद्‌ राजचंद्र ने भी कहा है कि 'अनेकान्त का 
ज्ञान भी - सम्यक्‌-एकान्त ऐसे निजपद की प्राप्ति के सिवाय भ्रन्य किसी हेतु 
से हिंतकारी नहीं है ।” सम्यक्‌-एकान्त ऐसे आ्रात्मा के हित के सिवाय दूसरा 
कोई अनेकान्त नहीं हो सकता । 


अ्रहाहा *"! इस आत्मा को जैसा जाना है वैसा ही है- जब इसप्रकार 
की प्रतीति लक्षणवाला श्रद्धान उदित होता है, तब समस्त अन्य भावों का 
भेद होने से श्र्थात दया, दान, भक्ति आदि के शुभभावरूप जो अन्यभाव 
हैं, उनकी प्रथकता होने से निःशंक्र स्थिर होने में समर्थ होने से आत्मा का 
झ्राचरण उदय होता हुआ आत्मा को साधता है। साध्य आत्मा की सिद्धि 
की इसी प्रकार उपपत्ति है । 


अब आगे कहते है कि जब ऐसा श्रनुभुतिस्वरूप भगवान आत्मा 
भ्रावाल-गोपाल सबके भ्रनुभव में - जानने में सदा स्वयं प्रानेपर भी, अनादि- 
बंध के वश से स्वयं ही परद्वव्यों के साथ एकत्व के निश्चय से मूढ़ - 
अज्ञानीजन को 'जो यह अनुभूति है वही मैं हूँ ऐसा आत्मज्ञान उदित नहीं 
होता तो उसके अभाव में, श्रज्ञात का श्रद्धान गधे के सींग के श्रद्धान के 
समान है, इसलिए श्रद्धान भी उदित नहीं होता । ' 


अहा हा““““! इसप्रकार यद्यपि सबको सदाकाल स्वयं आत्मा 
ही जानने में आता है; तथापि अज्ञानीजन कहते हैं कि आत्मा कहाँ जाना 
जाता है और ज्ञानी कहते हैं कि प्रत्येक आत्मा को स्वयं का आत्मा ही ज्ञात 
होता है, किन्तु अज्ञानी इसको स्वीकार नहीं करते पृुण्य-पाप श्रादि जो 
विकल्प हैं, वे ्रवेतन- पर हैं । इससे ज्ञान की पर्याय में वे ऊध्वेपने ज्ञात 
नहीं होते, परन्तु जाननेवाला ही ज्ञात होता है । 

“इसप्रकार सबको स्वयं ही अनुभव में आ्राता हुआ भी श्रनादिबंध के 
वश से श्र्थात्‌ श्रनादि कर्मवंध के कारण से नहीं, बल्कि श्रनादिबंध के स्वयं 
ही वश होने से, ज्ञाता-ज्ञाता-ज्ञाता मैं ही हँ- यह नहीं मानकर राग मैं हँ- 
ऐसा मानता है। यह तो सिद्धान्त है कि कर्म के कारण विकार नहीं * 
होता, आत्मा स्वयं से ही अपनी तत्समय की योग्यत्ता से ही श्रनादि से 
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बंधमय है, इसलिए विकार होता है। अर्थात्‌ सबको जानन-जानन-जानन' 
भाव ही जानने में श्राता है, शरीर व राग को जानता हुआ भी जानने 
वाला ही ज्ञात होता है; परन्तु मैं तो अनुभूतिस्वरूप आत्मा हूँ, यह जानने 
वाला 'मैं हेँ-- ऐसा भान अज्ञानी को नहीं है - भ्रतः बंधन के वश पड़ा है। 
आत्मा के वश होना चाहिए, उसके बदले कर्म के वश पड़ा है । 

पूजा में आता है कि :- 

कर्म विचारे कौन, भूल मेरी श्रधिकाई। 
अ्रग्नि सहै घनघात, लोह की संगति पाई ॥ 

श्रब आत्मा और राग के बीच साँघ है - यह बताते हैं । 'जाननेवाला 
ही जाना जाता है! ऐसा न जानने के कारण जाननेवाली वत्तिमान पर्याय 
स्वयं स्वतन्त्रपने कमेंबंध के वश हुई है। अज्ञानी पर के साथ व पुण्य के 
विकल्पों के साथ एकपने का अध्यास करता है - एकत्व स्थापित करता 
है। 'मैं राग ही हूँ - ऐसा मानता है, तथापि वह एकरूप हो नहीं जाता । 
राग और ग्ात्मा के बीच साँध है । पत्थर के खंड करना हो तो साँध में 
छेनी डालकर चोट करते हैं तो पत्थर के दो फाड़ हो जाते हैं; उसीप्रकार 
ज्ञानस्वरूपी भगवान झात्मा और राग के बीच साँध है। अहा हा"! 
एकमेक होकर भी एक नहीं हुए, परन्तु दोनों में एकपने के भ्रम से अज्ञानी 
को जो राग के विकल्प उठते हैं, उनके वश होकर 'राग-विकल्प मैं ही हूँ, 
ऐसा मान लेता है। परन्तु राग से भिन्न अ्रनुभवस्वरूप निजवस्तु जुदी है, 
इसका भान नहीं होने से यह जानने वाला ही जाना जाता है, “वही मैं हें- 
ऐसा नहीं मानता । 

प्रवचनसार गाथा २०० में आता है कि ज्ञायकभाव सदा ज्ञायकपने 
ही रहा है। ऐसा होते हुये भी अज्ञानी 'मैं राग हूँ, पुण्य हूँ -ऐसा 
भ्रन्यथा अध्यवसाय करता है । भाई ! सूक्ष्म बात है। जिनेन्द्र का मार्गे 
जुदा है। लोग अकेले बाह्य क्रिया-काण्ड में श्रटक गये हैं। टीकाकार 
प्रमृतचन्द्राचाय कहते हैं कि हे प्रभु ! तू तो सदा ज्ञातास्वरूप ही रहा है । 
जाननेवाला जाना जाता है। अहा हा""*४ ० ! जाननेवाला ज्ञायक है, _ 
वही ज्ञात होता है - ऐसा न मानकर बंध के वश होकर जो ज्ञान में पर 
रागादि जाने जाते हैं, उनमें एकत्वपना करते हुए मूढ़ अज्ञानी को 'यह्‌ 
अनुभूति ही मैं हूँ - ऐसा शआ्ात्मज्ञान उदित नहीं होता । सूक्ष्म बात है, यह 
टीका साधारण नहीं है, बहुत मर्म भरा हुआ्ना है । 

. भगवान श्ात्मा ज्ञायकज्योति प्र ववस्तु है। यह तो ज्ञायकस्वभाव 

से, परमपारिणामिकज्ञाव से, स्वभावभावरूप से ही त्रिकाल है। राग के 
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साथ द्रंव्य एकरूप नहीं हुआ है; किन्तु ज्ञायक जिसमें ज्ञात होता है, वह 
ज्ञानपर्याय भी लम्बी होकर अन्दर नहीं जाती । ज्ञायक सदा ही स्वयं ज्ञात 
हो रहा है, ऐसी ज्ञान की पर्याय होने पर भी यह शभ्रन्दर जो ज्ञात होता है 
“वह मैं हूँ अर्थात्‌ इस ज्ञान की पर्याय में जो जाना जाता है “वह मैं हूँ - 
इसप्रकार भ्रन्दर में नहीं जाकर कर्म व राग के वश हुआ बाहर में जो 
राग ज्ञात होता है वह मैं हे! ऐसा मानता है। अहा ! आ्राचार्यो ने सादी 
भाषा में मूलबात लिख दी है। त्रिलोकीनाथ तीर्थंकर और गणधरों की 
गंभीरता की क्‍या बात ? पंचम काल के सन्‍्तों ने भी तो संक्षेप में 
सम्यग्दशन प्राप्त करने की कला बता दी है। 


अरे भाई ! तू स्वयं ही श्रनादि से राग व बंध के वश होने के 
कारण दुःखी है। तू तो निराकुल आनंद का नाथ भगवान है। परन्तु 
ऐसा न जानते हुये ज्ञान की पर्याय में पर के वश हुआ्ना, “राग में हैं" - ऐसी 
श्रज्ञानता (मूढ़ता) उत्पन्न करता है। थोड़े से शब्दों में मिथ्यात्व क्या है 
झ्रौर सम्यकत्व कैसे होता है ? यह बात की है । 

बहुत से लोग ऐसा मानते हैं कि यह कर्म के कारण होता है, किन्तु 
भाई ! कर्म तो जड़ हैं, वे श्राड़े नहीं भ्राते । (तू स्वयं) जानने वाले को 
जानता नहीं और राग के वश पड़कर ऐसा मानता है कि “मैं यह रागादि 
हूँ - इसप्रकार अपने आपको भूल कर हैरान हो गया'। मूल सम्यग्दर्शन 
झौर आात्मज्ञान की बात एक तरफ पड़ी रही और मूल के बिना- 
संम्यग्दर्शन के बिना, त्याग - क्रियाकाण्ड में धर्म मानकर ब्रत-तप श्रादि का 
पालन खूब किया । जैसे - इमली के वृक्ष में लाखों पत्ते होते हैं, उन्हें तो 
तोड़े भर मूल (जड़) साबुत रखे, तो वह वृक्ष पन्द्रह दिन में पुन: फल-फुल 
जाता है -नये पत्ते श्रा जाते हैं; उसीभप्रकार राग की मंदता की क्रियायें 
अनंतबार कीं, किन्तु रागरहित श्रात्मा का स्वरूप जाने बिना अज्ञान से 
मिथ्यात्व का मूल साबुत रखा; इसे उखाड़कर सम्यग्दशेनरूपी धर्मवृक्ष 
की जड़ को नहीं पकड़ा । 

यहाँ कहते हैं कि श्ञायक-ज्ञायक-ज्ञायक - यह्‌ जो जाननक्रिया द्वारा 
जाना जाता है वह में हूँ - ऐसे अ्रन्तर में नहीं जाकर जानने में झाते हुए 
राग के वश होकर “वह राग ही मैं हैँ - ऐसा अ्ज्ञानी ने माना; इसकारण 
आत्मज्ञान उदित नहीं होता। दर्शनमोह के उदय के कारण आत्मज्ञान 
उदित नहीं होता, ऐसा नहीं कहा। कोई माने कि कर्म से होता है- 
यह बात भूठी है। तीनकाल में भी कर्म से आत्मा का कुछ भी बिगाड़- 
सुधार नहीं होता । कर्म तो परद्रव्य है। परद्रव्य से स्वद्रव्य में कुछ होता 
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है- यह वात सर्वथा मिथ्या है। स्वयं स्वयं को भूलकर राग को अपना 
मानना मढ़भाव है- मिथ्यात्व है; तो.फिर यह स्त्री, वच्चे, कुटुम्न, मकान 
पैसा, प्रतिष्ठा वगेरह तो कहाँ रहे ? इन्हें अपना माने तो यह तो.महा- 

मूढ़ता है 

राग और आत्मा के बीच साँघ है, यह वात प्रवचन में पहले श्रा 
चुकी है। तीनलोक के नाथ सच्चिदानन्द प्रभु और राग के बीच साँध 
है - दरार है, भेद है; एकत्ता नहीं हैं। लोग वाहर माधथा-फोड़ी करते हैं 
और जिन्दगी गजारते हैं, पर इससे क्या हो ? जो विकार होता है, वह तेरे 
से ही होता है, पर के कारण - कर्म के कारण या निमित्त के कारण नहीं 
होता । जब तु स्वयं विकार करता है, तव कर्म आदि को निमित्त कहा 
जाता है - यह अनेकान्त है। यह लोगों को एकोान्त लगता है, किन्तु 
एकान्‍्त कया हैं ? इसकी लोगों को खबर नहीं है । 

मैं ज्ञायक हैं! - जो जाननेवाला है वही जाना जाता है, जो जाना 
जाता है वह ज्ञायकवस्तु है - ऐसा ज्ञान न होने पर जाननेदाली पर्याय में जो 
अचेतन राग ज्ञात होता है वह मैं हुँ - ऐसा मानता है। दया, दान, भक्ति 
के विकल्प जड़ हैं-इनके ज्ञान में भासित होने पर 'यही मैं हूँ ऐसा 
मानने से, इनसे रहित मैं जायक हूँ - ऐसा ज्ञान प्रगट नहीं होता । और इस 
आत्मज्ञान के अभाव में विना जाना हुआ श्रद्धान गधे के सींग के समान है । 
इसप्रकार भगवान आत्मा जो जाननेरूप पर्याय में ज्ञात हो, 'वह मैं हूँ - ऐसा 
नहीं मानता हुआ “राग मैं हूँ - ऐसा मानता है, उंसे आत्मा का ज्ञान नहीं 
है। और आत्मा का ज्ञान नहीं होने से उसकी श्रद्धा भी गधे के सींग जैसी है । 
भगवान का मार्ये बहुत सूक्ष्म है, भाई ! बाहर से ऐसे माने कि दया पालो, 
ब्रत करो, यह करो, वह करो; किन्तु भाई ! राग का. कर्त्ता कौन होवे ? 
कत्तपने की बुद्धि तो मिथ्यात्व है, ज्ञानस्वभावी चेतन्यसुर्ये भगवान आत्मा 
अचेतन राग को कंसे करे ? 

छठवीं गाथा में कहा है कि ज्ञायकभावं शुसाशुभपने नहीं हुआ है । 
यदि यह आत्मा शुभाशुभभावरूप हो जाये तो जड़ होने का प्रसंग प्राप्त 
होगा,/क्योंकि शुभाशुभभाव में चेतन का अंश नहीं है, वह स्वयं को व पर 
को जानता नहीं है। इसकारण जो ज्ञायकस्वरूप चैतन्यसूर्य अचेतन 
शुभाशुभभावरूप हो तो चेतन अचेतन हो जायगा, परन्तु ऐसा कभी 
होता नहीं है । 

यहाँ कहते हैं कि जाननेवाली पर्याय में जो जाननेवाला जाना जाता 
है, वह मैं हूँ - ऐसा अन्तर में. जानने के बदले बाहर में जो परज्ञेयरूप 
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श्रात्मज्ञान नहीं होता । इस कारण आत्मा को जाने बिना श्रद्धान कैसे 
हो ? जो वस्तु ही रुपाल में नहीं आयी तो 'यह आत्मा ऐसा है' - यह बात 
किसप्रकार समभ में आ सकती है। भाई ! यह तो संसार का छेद करने 
वाली बात है। श्रहो ! यह समयसार भद्वितीय चक्षु है। जगत के जीवों 
का श्रहोभाग्य है, जो यह समयसार सुरक्षित बच गया । 


यह जाननेवाला (ज्ञायक) जाना जाता है, ऐसे आत्मज्ञान के श्रभाव 
के कारण “यह ज्ञाता ही मैं हूँ - ऐसा श्रद्धान उदित नहीं होता, समकित 
नहीं होता । राग में एकत्वबुद्धि के कारण ज्ञायकस्वरूप आत्मा का सम्यक्‌ 
श्रद्धान नहीं होता । समस्त भअन्यभावों के भेद से भिन्न आत्मा में निःशंक- 
भाव से ठहरने में इसे असमर्थता है। राग से भिन्न आत्मा का ज्ञान और 
श्रद्धान नहीं हुआ, इससे जिसमें ठहरना है उसे जाना नहीं, इसकारणए 
राग से भिन्न रहकर आत्मा में ठहरने में श्रसमर्थ होने से राग में ठहरेगा । 
मिथ्यादृष्टि जीव जैसे रुचे वेसे शुभाशुभ क्रियाकाण्ड करता है, मुनिपना 
धारण करता है, ब्रत-नियम पालता है, तो भी वह राग में ही रुका है। 
आत्मज्ञान-श्रद्धान बिना ये सब राग के ही खेल हैं, इन्हीं में रमता है । 


देखो, तीनों में (ज्ञान, श्रद्धात व आचररा में) उदय, उदय, उदय -- 
ऐसा कहा है । झ्ात्मज्ञान उदित नहीं होता। इसकारण उसको श्रद्धान भी 
उदित नहीं होता । इसीकारण भ्राचरण उदित नहीं होने से आत्मा को 
साधता नहीं है । 


आत्मसिद्धि में श्रीमदु ने कहा है :- 


चर्धमान सम्यत्वव हो, त्यागत सिथ्याभास । 
उदय होय चारित्र का, वीतराग-पदवास | 


कुछ लोग ऐसा कहते हैं कि त्रत करो, संयम पालो, चारित्र धारण, 
करो, तो तुमको निश्चय समकित होगा । किन्तु अरे भाई ! राग की 
एकता में पड़ा हो, संसार-परिभ्रमण के भावों का सेवन करे और शेसा 
करते-करते श्रपरिभ्रमणरूप समकित दशा प्रगट हो - ऐसा कंसे बने ? यह 
तो मूल में ही बाधा है। इसका कोई समाधान (इलाज) नहीं हो सकता। 
कुछ लोग ऐसा कहते हैं कि एकान्त मत करो; थोड़ी तुम हमारी मानो, 
थोड़ी हम तुम्हारी माने लेते हैं अर्थात्‌ थोड़ा तुम निमित्त से कार्ये होना 
मानलो, थोड़ा हम उपादान से माने लेते हैं - ऐसा समाधान करलो; 
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परन्तु भाई ! वीतराग के मार्ग में ऐसा नहीं चलता । सत्य में समभौता 
नहीं चलता । 

'एक होय तीनकाल में, परमारथ का पंथ ।' भाई ! संत क्या कहते 
हैं, इसकी तुे खबर नहीं है। दया-दान आदि राग का एक शअ्रंश भी 
झ्रात्मा को लाभ नहीं करता । निमित्त, उपादान के कार्यकाल में उपस्थित 
होता है; परन्तु वह उपादान का कार्य नहीं करता। दो कारण हैं, दो 
कारणों में निमित्त कारण को तो औपचारिक या आरोपित कारण कहा है 
और यथार्थ कारण तो एक उपादान ही है | 


अनुभूतिस्वरूप भगवान श्रात्मा का जिसे ज्ञान नहीं हुआ, उसे 
श्रद्धा भी नहीं है, भ्ौर श्रद्धा बिना निःशंकपने स्वरूपस्थिरतारूप आत्मा 
का आ्राचरण नहीं हुआ है। अरे रे ! ऐसा मनुष्यपना मिला, इसमें सत्य को 
सुना नहीं, सत्य की पहिचान की नहीं, तो फिर सत्य-स्वरूप में कैसे ठहरेगा ? 
यह तो राग में ही रहेगा। इसप्रकार श्रात्मा का श्राचरण उंदय को प्राप्त 
नहीं होने से वह आत्मा को नहीं, साधता है। राग का आचरण करे श्रर्थात्‌ 
शुक्ललेश्या के परिणाम द्वारा नवमें ग्रेवेयक जाय, किन्तु श्ात्मा नहीं 
साधता | इसप्रकार साध्य श्रात्मा की सिद्धि की श्रन्यथानुपपत्ति है । 
सिद्धपदरूप या मोक्षदशारूप साध्य की सिद्धि - उपपत्ति - प्राप्ति आत्मा 
के ज्ञान, श्रद्धान व आचरण के सिवाय श्रन्य प्रकार से नहीं होती । यहाँ 
मोक्षपर्याय को साध्य कहा, यह तो भविष्य में प्रगट करने की अपेक्षा से है, 
वत्तेमान साधनरूप पर्याय का आश्रयरूप ध्येय तो त्रिकाली शुद्धज्ञायक- 
भाव ही है। अन्यद्रव्य का करना या न करना आत्मा के अ्रधिकार की 
बात नहीं है । 
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साध्य आत्मा की सिद्धि. दर्शन-ज्ञान-चारित्र से ही है, दूसरे प्रकार 
से नहीं है । देखो, साध्यरूप मोक्षदशा की प्राप्ति निश्चयरत्नत्रय से है, 
व्यवहाररत्नत्रय से नहीं। व्यवहारसम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र तो विकल्प है, ' 
राग है। शास्त्र का व्यवहारज्ञान और व्यवहारचारित्र विकल्प है, इनसे 
साध्यरूप आत्मा की सिद्धि नहीं है । कुछ लोग कहते हैं कि अ्नेकान्त करो 
अर्थात्‌ ऐसा कहो कि मोक्ष की प्राप्ति निश्चयसम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र से 
भी होती है और व्यवहारसम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्र से भी होती है, परन्तु 
भाई ! यह अनेकान्त नहीं है, यह तो फुदड़ीवाद है । निश्चय से है, और 
व्यवहार से नहीं है - यह अनेकान्त है । 
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ह इसप्रकार साध्य आत्मा की सिद्धि है, दूसरे प्रकार से नहीं है; 
क्योंकि पहले तो श्रात्मा को जाने कि यह ज्ञाता अनुभव में आनेवाला ही मैं 
हूँ। यह ज्ञाता जो ज्ञान की पर्याय में ज्ञात होता है - वह मैं हूँ । इसप्रकार 
बराबर जाने, पश्चात्‌ उसकी प्रतीतिरूप श्रद्धान हो, विना जाने श्रद्धान 

केसका ? पश्चात्‌ समस्त अन्य भावों से - विकल्पमात्र से भेद करके स्वयं 
में स्थिर हो, इसप्रकार साध्य की सिद्धि होती है। परन्तु जो जाने ही नहीं 
अर्थातु आत्मा का ज्ञान करे ही नहीं तो श्रद्धान भी नहीं हो सकता; जब 
श्रद्धान नहीं हो तो स्थिरता कहाँ से करे ? इसकाररण दूसरे प्रकार से सिद्धि 
नहीं है - ऐसा निश्चय है । 


श्रब, इसी श्रर्थ का कलशरूप काव्य कहते हैं :- 
( मालिनी ) 
कथमपि समुपात्तत्रित्वसप्येकताया 
श्रपतितमिदमात्मज्योतिरुद्गच्छदच्छम्‌ । 
सततसनुभवामोष्नंतचेतन्यचिह्न 
न खलु न खलु यस्मादन्यथा साध्यसिद्धि : ॥] २० ॥। 
ननु ज्ञानतादात्म्यादात्मा ज्ञान नित्यमुपास्त एवं, कुतस्तदुपास्यत्वे- 
नानुशास्पत्त इति चेतू, तन्न, यतो न खल्वात्मा ज्ञानतादात्म्येपि क्षणमपि 
ज्ञानमुपास्ते, स्वयंबुद्धवोधितबुद्धत्वकारणपुर्वकत्वेन ज्ञानस्योत्पत्ते: । तहि 
तत्कारणात्पूर्वमज्ञान एवात्मा नित्यमेवाप्रतिबुद्धत्वात्‌ ? एक्सेततू । 
श्लोकार्थ :- आचार्य कहते हैं क्रि- [ श्रनन्तचेतन्यचिकह्त ] अनन्त 
(अविनश्वर) चैतन्य जिसका चिह् है ऐसी [इदम्‌ श्रात्मज्योतिः ] इस 
आत्मज्योति का [ सततम्‌ अ्रनुभवामः | हम निरन्तर अनुभव करते हैं, 
[ यस्मात्‌ | क्योंकि [ श्रन्यथा साध्यसिद्धिः न खलु न खलु | उसके अनुभव 
के बिना अन्यप्रकार से साध्य आत्मा की सिद्धि नहीं होती । वह आत्म- 
ज्योति ऐसी है कि [ कथम्‌ प्रपि . समुपात्तत्ित्वम्‌ श्रपि एकतायाः 
अ्रपतितम्‌ ] जिसने किसी प्रकार से त्रित्व श्रज्भीकार किया है तथापि जो 
. एकत्व से च्युत नहीं हुई झौर | श्रच्छम्‌ उद्गच्छत्‌ ] जो निर्मेलता से 
उदय को प्राप्त हो रही है । 
भावार्थ :-आचार्य कहते हैं कि जिसे किसी प्रकार पर्यायदृष्टि से 
त्रित्व प्राप्न है तथापि शुद्धद्रव्यदृष्टि से जो एकत्व से रहित नहीं हुईं तथा 
जो ग्रनन्‍्त चैतन्यस्वरूप निर्मेल उदय को प्राप्त हो रही है, ऐसी आत्म- 
ज्योति का हम निरन्तर अनुभव करते हैं। यह कहने का आशय यह भी 
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जानना चाहिए कि जो सम्यरदृष्टि पुरुष हैं, वे जेसा हम श्रनुभव करते हैं 
वैसा अनुभव करें। 


टीका :- अब, कोई तक॑ करे कि आत्मा तो ज्ञान के साथ तादात्म्य- 
स्वरूप है, अलग नहीं है, इसलिये वह ज्ञान का नित्य सेवन करता है; तब 
फिर उसे ज्ञान की उपासना करने की शिक्षा क्‍यों दी जाती है ? उसका 
समाधान :- ऐसा नहीं है । यद्यपि आत्मा ज्ञान के साथ तादांत्म्यस्वरूप 
से है, तथापि वह एक क्षणमात्र भी ज्ञान का सेवन नहीं करता; क्योंकि 
स्वयंबुद्धत्व (स्वयं स्वतः जानना) अथवा बोधितवुद्धत्व (दूसरे के 
बताने से जानना) - इन कारणापूर्वक ज्ञान की उत्पत्ति होती है। (या 
तो काललब्धि आये तब स्वयं ही जान ले अथवा' कोई उपदेश देनेवाला 
मिले तब जाने । जैसे सोया हुआ पुरुष या तो स्वयं ही जाग जाये श्रथवा 
कोई जगाये तब जागे ।) यहाँ पुनः प्रश्न होता है कि यदि ऐसा है तो 
जानने के कारण से पूर्व क्या आत्मा अज्ञानी ही है, क्योंकि उसे सदा 
अ्रप्रतिबुद्धत्व है ? उसका उत्तर :- ऐसा ही है, वह भ्रगानी ही है । 


छलश २० पर प्रवचन 


जेसे मन्दिर बनाकर उसपर कलश चढ़ाते हैं; उसीप्रकार 
श्री अमृतचन्द्राचायें ने टीका करके पीछे कलश चढ़ाया है। आाचायें कहते 
हैं कि - अनंतचेतन्‍्य जिसका चिह्न है-शर्थात्‌ जानना, जानना, जानना 
जिसका लक्षण है, पहचान है, ऐसी इस श्रात्मज्योति को हम निरंतर 
अनुभव करते हैं। अ्रहा हा““““| समय का अन्तर पड़े बिना निरंतर हम 
आनंद के नाथ भगवान ज्ञायक आत्मा का अनुभव करते हैं। श्रन्दर जो 
चिदानन्द प्रभु अ्रतीन्द्रिय आनन्द के स्वभाववाला शक्तिरूप से पड़ा है, उस 
अतीन्द्रिय आनन्दस्वरूप का हम सतत अनुभव करते हैं। उसके अनुभव 
बिना साध्य आत्मा की सिद्धि नहीं है। भगवान श्रात्मा का ज्ञान, इसी की 
सम्यक्‌ श्रद्धा, और इसी में स्थिरतारूप चारित्र के बिना व्यवहार या निमित्त 
से झात्मा की सिद्धि अर्थात्‌ मुक्ति नहीं होती । 


कसी है आत्मज्योति ? जिसने किसी प्रकार तीनपना श्रंगीकार 
किया है तो भी जो एकपने से च्युत नहीं हुई। परिणमन की अपेक्षा से 
पर्याय में तीनपना है, तथापि यह चंतन्यज्योति सदा एक ज्ञायकपने हो 
रही है तथा यह चेतन्यज्योति निर्मेलपने उदंय को प्राप्त हो रही है । चैतन्य 
के प्रकाश से ही पर्याय में निर्मेलपने प्रकाश फैल रहा है । 
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कलश २० के भावाथ पर प्रवचन 


आचार्य कहते हैं कि जिसे पर्यायदृष्टि से त्रित्व प्राप्त है, तथापि 
शुद्धदृष्टि से जो एकत्वरहित नहीं हुई - ऐसी श्रात्मज्योति का हम निरंतर 
अनुभव करते हैं। आत्मा शुद्धचेतन्यघन, त्िकाल, ध्रूव, एकरूप है - यह 
तो स्वभाव की वात है; परन्तु इसको यह शुद्ध एकरूप चतन्य आानन्दस्वरूप 
की प्रतीति-श्रद्धा, ज्ञान और रमणतारूप सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र की जो 
परिणति होती है, वह पर्याय अपेक्षा से तीनपनेरूप परिणामन है। यहाँ 
पर्याय का जो तीनपने परिणमन्र लिया है, वह सम्यरदर्शन-शान-चारिव्रूप 
* लिया है; बीच में जो महाव्नतादि का राग श्राता है, वह नहीं लिया; क्योंकि 
दया, दान, भक्ति, पूजा, ब्रत, तप वगैरह का भाव राग है, धर्म नहीं है, 
धर्म का कारण भी नहीं है । 

प्रश्न :- इसे व्यवहार से तो धर्म कहा है न ? 

उत्तर :- कहा तो है, पर किसको ? अरे भाई ! सम्यरदृष्टि मुनि के 
महाक्गषतादि को व्यवहार से धर्म कहा है। जिनकी दृष्टि में राग का श्रभाव 
है, जिन्हें शुद्धचेतन्य के श्रानन्दामृत का स्वाद आया है तथा भअन्तर में शान्ति 
की वृद्धि हुई है - ऐसे सम्यरदृष्टियों (ज्ञानियों) को जो ब्रतादि के विकल्प 
होते हैं, उन्हें व्यवहारधरम, पुण्यधर्म कहा है। भाई ! यह तो जन्म-मरण 
से रहित होने की बात है। जिन्हें श्रभी स्वर्ग, सेठाई, राजा वगैरह के 
भव धारण करने की होंस हो, उनके लिए यह बात नहीं है । 

भाई ! सुख कहाँ है- इसकी तुझे खबर नहीं है। क्या सुख पैसे में 
है, स्‍त्री के शरीर में है, आबरू में है, पुण्य-पाप के भावों में है? - इनमें 
तो धूल भी कहीं सुख नहीं है। भ्रह्म हा““““! सुख तो अनाकुल आनंद 
रस से भरे हुए भगवान आत्मा में है। ऐसी निजसत्ता की जिन्हें स्वीकृति 
ही नहीं है, वे कितना भी पुण्य करें, पुण्य के फल में स्वर्गादि मिलें, किन्तु 
' वे सबदुःखी ही हैं, चार गति में रखड़नेवाले हैं। यहाँ कहते हैं कि ऐसे 
अतीन्द्रिय आनंदस्वरूप भगवान आत्मा की दृष्टि, ज्ञान और रमणता करते 
पर अ्रतीन्द्रिय निराकुलसुख का स्वाद आता है। उस स्वाद में सम्यरदर्शन- 
ज्ञान-चारित्ररूप निश्चयमोक्षमार्ग का जो तीनपने परिणमन है, वह 
पर्यायाथिकनय का विषय है। 

भक्तिवाले कहते हैं कि भगवान की भक्ति करने से धर्म होता हैं; 
दया पालनेवाले कहते हैं कि पर की रक्षा करने से - दया पालने से धर्म 
होता है; पैसेवाले कहते हैं कि पाँच-पचास लाख रुपया दान में खर्च करने 
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से धर्म होता है। ये सभी भूठे हैं। धर्म तो वस्तु का स्वभाव है “वत्धु- 
सहावो धम्मो' । भगवान आत्मवस्तु जो त्रिकाल झानंदस्वभावी है, उसकी 
दृष्टि करके, उसका ज्ञान करके, उसी में स्थिरता करना - यह वस्तु का 
स्वभावरूप धर्म है । 


जिसे ऐसे धर्म की दृष्टि हुई है, उसकी परिणति में वत्तेमान पर्याय- 
दृष्टि से देखें तो तीनपना प्राप्त है; तथापि शुद्धद्रव्यदृष्टि से वह एकपने 
से रहित नहीं हुई । अ्रह्य हा"""“! शुद्धद्रव्यदृष्टि से यह त्रिकाली आनंद- 
कन्द प्रभु आत्मा के एकपना है, यह बात अज्ञानी को कंसे बैठे ? जहाँ थोड़ी 
सी भी अनुकूलता हो, बाहर में पाँच-पचास लाख का संयोग हो, वहाँ खुश 
हो जाता है। ऐसे .रंकों को आत्मा आनन्दकन्द हैं -यह बात केसे 
बैठे ? परन्तु भाई ! यह तो त्रिलोकीनाथ सर्वज्ञ तीर्थंकरदेव ने ऐसा कहा 
है कि तू अन्दर में त्रिकाली एकरूप आनन्दस्वरूप ज्ञायकपरमात्मतत्त्व है । 
शुद्धद्रव्यदृष्टि से देखने पर एकपना - ज्ञायकंपना कभी भी छूटा नहीं है। 
पर इसको यह मार्ग कठिन पड़ता है, क्योंकि पूरा दिन धंधा में - पाप में 
जाता है, सात-आ्राठ घंटे नींद में चले जाते हैं, दो-तीन घंटे खाने में जाते 
हैं; यदि समय मिला तो किसी दिन एकाध घंटा सुनने के लिए जाता 
है; तो वहाँ सुनने को यह मिलता है कि ब्रत करो, तप करो, उपवासादि 
करो, इससे तुम्हें धर्म होगा । भरे रे"! बेचारों की जिन्दगी लुट रही 
है- बर्बाद हो रही है। यहाँ परमात्मा ऐसा कहते हैं कि न्रत, तप, दया, 
दान, भक्ति श्रादि के भाव राग के और कषाय की मन्दता के भाव हैं । 
ये भाव सब दुःखरूप हैं । 


जेसे शकरकन्द में जो ऊपर लाल छाल है, इसे निकाल दें तो शेष 
सम्पूर्ण शकरकन्द मिठास का पिण्ड है; इसीतरह भगवान झआांत्मा में पुण्य- 
पाप की वृत्तियाँ, दया, दान, व्रत आदि विकल्प छाल के समान हैं; इनको 
दृष्टि से श्रोभल करके देखें तो चेतन्यमूर्ति भगवान आत्मा सम्पूर्ण भ्रतीन्द्रिय 
आनंद का कद है। शरीर व पुण्य-पाप के विकल्पों का लक्ष्य छोड़कर 
अन्दर देखें तो तीन लोक का नाथ भगवान विराजमान है, किन्तु जो 
उसका लक्ष्य नहीं करते, उनको यह बात कंसे बैठे ? 


'एक दो बीड़ी पीवे तो- चेन पड़े और दस्त उतरे '- जिनको ऐसा रंग 
बना है, उन्हें यह बात कंसे बठे ? जैसे हिरण की नाभि में कस्तूरी है, 
जिसकी उसको खबर नहीं है तथा उसे ऐसा लगता है कि यह गंध कहीं 
बाहर से आ रही है, इसलिए बाहर में - वत में भटकता है। उसीप्रकार 
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यह परमात्मा ग्रन्दर श्रतीन्द्रिय श्रानंंद का कंद पड़ा है, इसकी इस जीव 


को खबर नहीं है, इसलिए बेचारा बाहर में आनंद के लिए निष्फल प्रयत्न 
करता है । 


अहा हा“ ! जिसको भ्रतीन्द्रिय आनंद के एक क्षण की तुलना में 
या सम्यग्द्शनादि की अनुभूति के एक क्षण के स्वाद की तुलना में इन्द्र का 
इन्द्रासन व इन्द्राणी के भोग सड़े-कुत्ते जैसे लगते हैं, उसे धर्मी कहते हैं । 
सारे दिन राग - विकल्प किया करे और इनमें मजा मानें, वे तो मृढ़ हैं । 
उन्हें धर्म कहाँ है ? कभी पापपरिणाम छोड़कर थोड़ा-बहुत पृण्यभाव में 
श्राग्े - तो ऐसा समभने लगता है कि "मैं भी कुछ हूँ'। लाख-दो लाख 
#की द्वान करे और पत्थर की तर्ती पर नाम लिखवाये कि 'फलाँ की स्मृति 
में फलाँ व्यक्ति ने दान किया! इत्यादि । भाई ! इसमें तो दया, दान के 
परिणाम का भी कोई ठिकाना नहीं है। कदाचित्‌ राग की मंदता से दान 
करे तो भी पुण्यभाव है, धर्म नहीं। यह पुण्य का परिणाम भी दुःखमय है, 
दुःखरूप है । तथा पैसे को संचित करने और स्त्री-पुत्नादि के पालन-पोषणादि 
में तो अकेला पाप का ही परिणाम है, जो तीजन्र दुःखरूप है।यह तो 
वीतराग का मार्ग है, भाई ! आजकल तो अ्रधिकांश लोग धर्म के नाम पर 
भ्रधर्म का - पाखण्ड का पोषण करते हैं और ऐसा मानते हैं कि हम धर्म 
कर रहे हैं; परन्तु जन्म-मरणरहित भगवान श्रात्मा के भान बिना यह 
सब संसार के या दुःख के ही कारण हैं । भाई ! बड़ा राजा हो तो मर 
कर नरक में जाता है और बड़ा सेठ हो - करोड़पति-प्ररबपति सेठ हो तो 
मरकर तिय॑ँचगति में जन्म लेता है, कुतिया की कूख में पिल्‍ला होता है या 
बकरी के पेट में जन्म लेता है। माया, कपट आदि क्रियाओं का फल ऐसा 
ही होता है, दूसरा कुछ नहीं होता । 


अहा हा ! वीतरागदेव परमेश्वर ऐसा कहते हैं कि नाथ | द्वव्य- 
दृष्टि से या वस्तुस्वरूप की दृष्टि से देखें तो श्रात्मा का एकपना कभी छूटा 
नहीं है तथा उस एक ज्ञायकभगवान आत्मा का एकपने अनुभव करके 
दृष्टि, ज्ञान और रमणता करे, तो ऐसा पर्यायदृष्टि से तीनपना प्राप्त है - 
ऐसा जानने में श्राता है, बस इसकी इतनी मर्यादा है। दया, दान आदि 
परिणामों में तथा शरीर, मन, वाणी, या कुटुम्बादि पर में इसकी 
(त्रिकाली आत्मा की) सत्ता का अंश भी नहीं है। 


द्रव्यदृष्टि से देखने पर जो कभी स्वरूप से रहिंत नहीं हुई तथा 
जो अ्रनंत चैतन्यस्वरूप निर्मेल उदय को प्राप्त हो रही है - ऐसी श्रात्म- 
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ज्योति का हम मिरन्तर अनुभंव करते हैं । भ्रहा हा ! श्रविनाशी ज्ञानस्वरूप 
आ्रात्मज्योति पर्याय में प्रगट हो रही है । हम निरन्तर इसका अनुभव करते 
हैं अर्थात्‌ पुण्य-पाप के विकल्पों से हटकर निविकल्प आनंद की परिणत्ति 
का हम सेवन. करते हैं। यह निविकल्प श्रानंद की अनुभूति ही साक्षात्‌ धर्म 
है । यद्यपि जिनवाणी में ऐसा कथन आता है कि दया, दान, पूजा श्रादि 
परम्पराधर्म हैं, परन्तु जिसकी श्रद्धा में, राग में धर्म की मान्यता छूट 
गई है और आत्मा के आ्रानंद में ही धर्म की श्रद्धा हुई है, उसके शुभभाव 
को परम्परा से धर्म कहा है, क्योंकि उसने श्रशुभ को छोड़ा है और आत्मा 
की रुचि-श्रद्धा व प्रतीति से शुभ को भी छोड़ेगा, क्योंकि हेय मानता है । 
प्रन्तु जो शुभभाव में धर्म माने बैठे हैं, उनको यह अपेक्षा लागु नहीं पड़ती, 
क्योंकि वे सब मिथ्यादृष्टि हैं। भाई ! यह मार्ग ही जुदा है। बाहर में 
कितनी ही चतुराई करके मर जाय, परन्तु भ्ररे रे! बिचारे को श्रंतर की 
चत्राई की खबर नहीं है । श्ाचार्य कहते हैं कि हम निरंतर आत्मज्योति 
का अनुभव करते है, क्योंकि इस श्रनुभव के बिना साध्य आत्मा की सिद्धि 
नहीं है । 


ग्रब कहते हैं - ऐसा कहने से यह आशय भी समझ लेना कि जैसा 
हम अनुभव करते हैं वेसा ही जो सम्यर्दृष्टि पुरुष हैं, वे भी अनुभव करें । 
सम्यरदृष्टि को अतीन्द्रिय श्रानंद का कंद आत्मा अनुभव में आया है और 
प्रतीति हुई है । आचार्य कहते हैं कि साध्यरूप सिद्धवशा की सिद्धि करना 
हो तो अनुभूति से होगी। धवलशास्त्र में आता है कि “निरपेक्षनया: 
मिथ्या- एक नय, दूसरे की अपेक्षा के बिना मिथ्या है। इसका श्रर्थ यह है 
कि रागादिभाव व्यवहारनय हैं, इस बात को सम्यरदृष्टि जानते हैं। 
अत: इनकी उपेक्षा करके 'स्व' की अपेक्षा में आ जाते हैं। भाई ! यह 
बात वाद-विवाद से पार पड़ने की नहीं है। पं० बनारसीदासजी तो 
कहते हैं कि :- 

सदगुरु कहें सहज का धंधा, वाद-विबाद करे सो श्रंधा । 


भाई! यह तो सहज का धंधा है, वस्तु ही सहजानंद सहजस्वभाव 
है। आत्मा सहज प्रतीतिरूप स्वाभाविकवस्तु अंदर है। उसका दर्शन- 
ज्ञान-चारित्र सहजपने होता है; इसमें हठ नहीं चलती । आत्मा के साध्य 
की सिद्धि अनुभव से होती है । समयसार नाटक में कहा है :- 


अनुभव चितामरिंग रतन, श्रनुभव है. रसकूप । 
अनुभव सारण मोक्ष को, श्रतुभव सोक्षस्वरूप ।। 
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गाथा १७-१८ की कलश २० के बाद की दीका पर प्रवचन 


यहाँ कोई तक करता है कि आत्मा तो ज्ञान के साथ तादात्म्य- 
स्वरूप है, जुदा नही है। इससे वह ज्ञान का नित्य सेवन करता ही है, तो 
फिर उसे ज्ञान की उपासना करने को शिक्षा क्‍यों दी जाती है ? यहाँ 
शिष्य यह कहता है कि भ्रात्मा और ज्ञान दोनों तत्स्वरूप है, एकरूप हैं । 
जैसे शक्कर से मिठास तदुरूप है, जुदा नहीं है; जैसे अग्नि स्वभाववान 
और उष्णता उसका स्वभाव है-ये दोनों एकरूप हैं, जुदे नहीं हैं। 
उसीप्रकार आत्मा स्वभाववान और ज्ञान उसका स्वभाव है - ये दोनों 
एकरूप हैं, जुदे नहीं है, इसप्रकार ज्ञान और आत्मा दोनों अभेद हैं, 
एकरूप हैं। इसकारण आत्मा सदा ही ज्ञान का सेवन करता है तो फिर 
ज्ञान का सेवन करो, आत्मा का सेवन करो - ऐसा ज्ञान को सेवन करने 
का या आत्मा को सेवन करने का उपदेश क्यों दिया जाता है? 


इस शंका का समाधान इसप्रकार है कि ज्ञान और आत्मा अभेद हैं- 
ऐसी अनुभवरूप पर्याय प्रगट करो, तब आत्मा की सेवा की - यह कहा 
जा सकता है। तीन वातें कहीं हैं (१) द्रव्य वह आत्मा (२) ज्ञान 
वह स्वभाव (३) जो स्वभाव की एकता करे वह एकतारूप पर्याय । कैसी 
* गजब की बात की है कि आत्मा ज्ञान के साथ तादात्म्यरूप से है, तथापि 
एकक्षणमात्र भी ज्ञान का सेवन नहीं करता श्र्थात्‌ 'ज्ञान ही भ्रात्मा है - 
ऐसी पर्याय में एकता नहीं करता, इसकारण ज्ञान का सेवन नहीं करता । 
एकसमय मात्र भी 'जञान ही झ्रात्मा'- ऐसी श्रन्तर-अनुभवदशा इस जीव ने 
नहीं की श्रर्थात्‌ यह ज्ञान का सेवन नहीं करता तथा पुण्य-पाप, दया, दान, 
न्रत, भक्ति श्रादि रूप राग का सेवन करता है । 


लोग कहते है कि भगवान की सेवा छोड़कर भ्रब यह सेवा करें । 
उनसे कहते हैं कि भाई ! भगवान की सेवा का भाव तो शुभ है, पुण्य है। 
मिजपरमात्मा की सेवा - एकाग्रता शुद्धभाव है, धर्म है । 


कर्त्ताकर्म अधिकार गाथा ६६-७० में आता है कि “जैसे यह 
श्रात्मा, जिनके तादात्म्यसिद्ध संबंध है - ऐसे आ्रात्मा और ज्ञान में विशेष 
(अन्तर, भिन्न लक्षण) नहीं होने से उनके भेद को (पृथकृता को ) नही 
देखता हुआ, निःशंकतया ज्ञान में आत्मपने से प्रवर्तता है और वहाँ (ज्ञान 
में आत्मपने से) प्रवर्तता हुआ वह, ज्ञानक्रिया के स्वभावभूत होने से, 
उसका निषेध नहीं किया गया है; इसलिए जानता है - जाननेरूप में 
परिणमित होता है।” देखो ! ज्ञान वही आत्मा है। ऐसे ज्ञान में स्वयं 
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रहे वह ज्ञान का -आत्मा का सेवन है । जो आत्मवस्तु है उसकी अस्ति - 
सत्ता ज्ञानस्वभाव के साथ तादात्म्यरूप से है, परन्तु तादात्म्यरूप है -- 
ऐसी दृष्टि करके अपनी एकाग्रता धारण नहीं करता, इसलिए वह क्षण- 
मात्र भी आत्मा का सेवन नहीं करता - ऐसा कहा जाता है । अहा हा ! 
पर्याय को अन्तर्मुखी करके ज्ञान ही आत्मा ऐसा उसके स्वरूप में एकाग्र 
होकर उसे जाने तो इसने ज्ञान की सेवा की - ऐसा माना जाता है। इसके 
सिवा सब राग की ही सेवा है; आत्मा की सेवा नहीं । 


इस ज्ञान की क्रिया बिना, आत्मा की सेवा नहीं होती । क्रिया 
तीनप्रकार की होती है :- . 


(१) जड़ की क्रिया - जड़ का परिणमना, बदलना । 


(२) विकार की क्रिया - दया, दान, ब्रतादिक के शुभ परिणाम 
तथा हिंसा, भूठ, चोरी आरादि.एवं क्रोधादि के अशुभ परिणाम । 


(३) ज्ञान की क्रिया-यह जो आत्मा है, वह ज्ञानस्वरूप है - 
इसमें एकाग्र होना वह ज्ञान की क्रिया है, धामिकक्रिया है। 


'यहाँ कहते हैं कि श्रात्मा और ज्ञान एकरूप होते हुए भी वे एकरूप 
हैं - ऐसी इसने पर्याय में प्ननुभूति नहीं की । कैसी शैली है ? यह तो सर्वेज्ञ 
वीतराग का पंथ है, यह क्रोई साधारण बात नहीं है । 


सवेज्ञ परमेश्वर ऐसा कहते हैं कि. आत्मा का ज्ञान के साथ है तो 
तदुरूपपना ही, तथापि इस (अज्ञानी जीव) ने पर्याय में आत्मा और ज्ञान 
के तदुरूपने की प्रतीति कहाँ की ? शिष्य प्रश्न में ऐसा तो कहता है कि 
आत्मा और ज्ञान तदरूप ही हैं, शक्कर व उसकी मिठास तद्रूप हैं - इससे 
मिठास का सेवन करता है; फिर भी सेवन नहीं करता - ऐसा तुम कंसे 
कहते हो ? सुन ! भाई सुत !! शक्कर और उसका मिठास हैं तो 
तद्रूप ही, परन्तु जब पर्याय में इसका स्वाद श्रावे तभी इसकी सेवन 
हुआ कहलायेगा। इसीप्रकार गुण (ज्ञान) और गुणी (शआरात्मा) हैं तो 
एकरूप, पर पर्याय में जब इसका स्वाद आवे; तब इसकी सेवा की - यह 
कहा जावे । कुछ लोग कहते हैं कि ये बातें कहाँ से लाये, अपने जैनधर्मं में 
तो कन्दमूल नहीं खाना, सामायिक करना, प्रतिक्रमण करना, उपवास 
करना आदि सब धम हैं-यह कहा जाता है। पर यहाँ तो कहते हैं कि 
ये जेनधर्म नहीं हैं, ये सब तो राग-विकार की क्रियाएँ हैं, धर्म की क्रिया 
तो आत्मा का अनुभव है । ० 
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पर्याय को श्रन्तर्मुख करके, एकाग्रता किये' बिना ज्ञान और आत्मा 
एकरूप हैं, इसकी ऐसी भ्रतीति नहीं होती है; इसकारण इसने आ्रात्मा 
की - ज्ञान की सेवा की ही नही है। दीन-दुखियों की, दरिद्वियों की सेवा 
करना या भगवान की सेवा करने की तो यहाँ बात ही नहीं है । यहाँ 
तो कहा गया है कि भगवान आत्मा चेतन्यस्वभाव से भरा हुआ है, ऐसा 
जिसने भ्रन्तर्मुख होकर पर्याय में जाना, उसने आत्मा की सेवा की । और 
यही जैनधर्म है । 

छटवीं गाथा में उपासना या सेवा की बात आ्राती है । परद्वव्य या 
परद्र॒व्य के भावों का लक्ष्य छोड़कर आत्मा के ज्ञायकभाव का सेवन करे, 
उपासना करे तो 'शुद्ध। कहलाता है । वहाँ विकार का लक्ष्य छोड़ने की बात 
मुख्यतः नहीं ली है, परन्तु जब द्रव्यकर्मरूप परद्रव्य तथा द्रव्यकर्म के उदयरूप 
भाव - परद्रव्य के भाव; इनका लक्ष्य छोड़कर एक ज्ञायकभावरूपी प्रात्मा 
में एकाग्र हो, तब पर्याय में श्रात्मा की उपासना - सेवा होती है । परद्रव्य 
का लक्ष्य छोड़कर आत्मा में लीन हुआ शर्थात्‌ विकार का लक्ष्य भी छूट 
गया, ऐसा वहाँ लिया है। ऐसी द्रव्य की उपासना -सेवा होती है, तब 
वस्तु त्रिकाली 'शुद्ध' है, यह ख्याल में श्राता है । त्रिकाली 287 शुद्ध - 
ऐसा तो सब कोई कहते हैं, परन्तु पर्याय में अशुद्धता है - इसे कैसे टाला 
जाय; इसकी खबर नहीं है। इसका अर्थ यह है कि यह शभात्मतत्त्व 
त्रिकाली शुद्ध है' - ऐसा जाना ही नहीं है। आत्मा ज्ञायकस्वभावी शुद्ध है - 
पर्याय में इस शुद्धतत्त्व का लक्ष्य करके श्रन्तर्मुख होकर जब शुद्धता का 
वेदन करे, तब वेदन में पूर्ण शुद्धद्रव्य ज्ञात होता है और तब शुद्ध माना 
-यह कहा जाता है । मार्ग तो यह है, परल्तु भाई ] सम्प्रदायवालों को ऐसा 
लगता है कि यह कैसा मार्ग है ? यह तो इन्होंने (कानजी स्वामी ने) नया 
मार्ग निकाला होगा ? अरे भाई ! तुझे खबर नही है; बापू ! आत्मा तो 
सर्वज्ञस्वभावी है ही, परन्तु किसको ? जिसने भ्रन्तर्मुख हौकर सर्वेज्ञस्वभावी 
प्रात्मा में एकाग्रता की - प्रतीति की, उसे आत्मा सर्वेज्ञस्वभावी है । श्रात्मा 
सर्वज्ञस्वभावी है', ऐसी सत्ता को स्वीकार किसने किया ? इस वत्तेमान 
पर्याय ने जब सर्वज्ञस्वभावी आत्मा की शोर ढ़लकर यह जाना कि आत्मा 
ऐसा है, तब वह शुद्ध-प्रात्मा श्रद्धा में आया और तब इसने आत्मा की - 
ज्ञान की सेवा की, ऐसा कहा जाता है । हे दो तन 

पि श्रात्मा ज्ञान के साथ तद्गूप है, तथापि वह एक क्षणम 

का बन नही करता ; क्योंकि पुण्य-पापं, दया, दान झादि के विकल्‍प हो 
आत्मा हैं; ऐसी इस भझज्ञानी जीव की दृष्टि पर्याय में पड़ी है। ज्ञान की 





जननी लत नल बन. विन कलम 


है] 
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पर्याय ने गुलांट खाकर यह "ज्ञान ही आत्मा है, ऐसा कभी अनुभव किया 
ही नही है । दूसरे लोग ऐसी बातें सुनकर हल्ला मचाते हैं कि एकान्त है, 
एकान्त है - ऐसा शोर करते हैं; परन्तु भाई ! यह सम्यक्‌-एकान्त है । 
त्रिकालो ज्ञायकस्वभाव यह है - ऐसा पर्याय ने जाना तब सम्यक्‌-एकान्त 
हुआ | भाई ! निजघर में - शुद्ध चेतन्यघन में देखे नहीं और वाहर से 
होहलला करे, परन्तु ऐसा कैसे चले ? 

स्वयं वीतरागस्वरूप भगवान आत्मा है। यह वीतराग की श्राज्ञा 
है। कलशटीका में श्राता कि 'जिनवचसि रमन्ते' श्रर्थात्‌ जिनवचन 
कहने का भाव वीतरागता है। जिनवचन का तात्पयें वीतरागता है। 
पंचास्तिकाय गाथा १७२ में सूत्रतात्पय और शास्त्रतात्पयें - ऐसी दो बातें 
ली हैं। सूत्रतात्पय सूत्रप्रमाण है और शास्त्रतात्पयें वीतरागता है - ऐसा 
लिया है। चारों अनुयोगों का तात्पय वीतरागता बताया है। वीतरागता 
सब का आश्रय लेने से तथा 'पर' का आश्रय छोड़ने से प्रगट होती है । 
जिनवचनों में शुद्धद्रव्याथिकनय से एक शुद्धात्मा को उपादेय कहा है। इसका 
श्र्थ यह है कि वीतराग भाव कंसे. प्रगट हो, इसका उपदेश दिया है। पर 
की श्रपेक्षा छोड़कर एक शुद्ध जीववस्तुरूप 'स्व' में जाय तब वीतरागता हो । 

यह जीव आत्मा का सेवन क्‍यों नहीं करता ? इसका कारण बताते 
हुए कहते हैं कि - स्वयंबुद्धत्व या वोधितबुद्धत्व - इन कारणपूर्वक ज्ञान की 
उत्पत्ति होती है । स्वयंवुद्धत्व अर्थात्‌ में शुद्धँ्नाभधन चेतन्यस्वरूपी 
आत्मा हूँ - ऐसा स्वयं अपने आप स्व-तरफ भुकाव होकर श्रात्मा को 
जानना | तथा बोघितवुद्धत्व श्रर्थात्‌ दूसरे किसी धर्मात्मा ज्ञानी द्वारा 
बताने पर जानना। सम्यक्त्व दो प्रकार से होता है । शास्त्र में आता है कि:- 
'तन्निसर्गादिधिगमाद्वा' । धर्मात्मा ज्ञानी कहते हैं। कि भाई ! तेरी पूंजी 
बड़ी है। शुद्धआत्मतत्त्व यह तेरी पूँजी है-निधान है। यहाँ देख ! 
जहाँ तू नहीं है, वहाँ क्या देखता है ? जहाँ तू सम्पूर्णा है, उसे देख ! - ऐसे 
उपदेश को सुनने के बाद स्वयं को जानना वह वोधितबुद्धत्व है। इसप्रकार 
स्वयंवुद्धत्व और बोधितवुद्धत्व - इन का रणपुर्वंक ज्ञान की उत्पत्ति होती है। 
या तो काललब्धि आवे, तब स्वयं ही जान ले अ्रथवा कोई उपदेश देने वाला 
मिले, तब जाने । जैसे सोता हुआ पुरुष या तो स्वयं जागे या कोई जगावे 
तब जागे । 

पर्याय में अपने आप ही 'ज्ञान ही आत्मा - ऐसे ज्ञान की उत्पत्ति 
हो, वह स्वयंवुद्धत््व है; अ्रथवा काललब्धि आवे तब हो - यह दोनों एक ही 
बात है। काललब्धि अर्थात्‌ क्या ? जिस पर्याय में - काल में निर्मेलदशा हो 


३ 


फिसने> 
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वह काललब्धि, परन्तु इसका ज्ञान सच्चा किसको हो ? जो ज्ञायकस्वभाव 
प्रतीति और श्रनुभव करे, उसे पर्याय में यह काल पका - ऐसा सच्चा ज्ञान 
होता है । 


सम्प्रदायवाले (स्थानकवासी) ऐसा कहते थे कि 'जब केवलज्ञानी 
को दीखा होगा, तब समकित आदि होगा; अपने को कया पुरुषार्थ करना ? 
परन्तु एकसमय में तीतकाल तीमलोक को जाने-ऐसे केवलज्ञान का 
श्रस्तित्व जगत में है, इसका स्वीकार किये बिना केवलज्ञानी ने केवलज्ञान 
में देखा-जाना, ऐसा नकक्‍्की कंसे होगा ? केवलज्ञान की सत्ता जगत में 
अ्रस्तिरूप से है- इसका निर्णाय हुए बिना “जो केवली को दीखा वही 
होगा' यह बात कहाँ से भ्रायी ? यह सर्वक्ष भगवान का स्वरूप जिसे 
श्रद्धान में बैठे, उसे ही 'केवली ने जैसा देखा है वेसा ही होगा' यह निर्णय 
होता है (केवली का निशेय अर्थात्‌ केवलज्ञान पर्याय का निर्णय पूर्ण 
केवलज्ञानस्वरूप भ्रात्मा के सन्मुख हुए बिना नहीं हो सकता) । इसप्रकार 
जो स्वभाव-सन्मुख होकर केवलज्ञान का निर्णय करते हैं, उनका मोह 
भ्रवश्य ही नाश हो जाता है श्रौर सम्यग्द्शन हो जाता है । 


प्रवचनसार गाथा ५० में कहा है कि :- 


जो जाशदि श्ररहंत वव्वत्तगुणत्तपज्जयत्तेहि। 
सो जाखदि श्रप्पाणं, मोहों खलु जादि तस्स लय॑ ॥। 


जिसने, अ्ररहंत की एकसमय की पर्याय में केवलज्ञान है - ऐसा 
स्वभाव-सन्मुख होकर निर्णय किया, उसने केवलज्ञान को स्वीकार किया - 
ऐसा कहा जा सकता है। केवलज्ञान जो कि एकसमय की १र्याय है, उसे 
जो जाने, उसके भव-अ्रमण नहीं रह सकता है। सं० १६७२ में प्रत्दर से 
ऐसा भाव आया था | उससमय प्रवचनसार पढ़ा नहीं था । 


केवलज्ञान (जो कि ज्ञानगुण की पर्याय है), जिसकी स्थिति एक- 
समयमात्र की है, वह तीनकाल व तीनलोक को जानता है। स्वयंभूस्तोत्र 
में समन्तभद्राचार्य कहते हैं कि-हे नाथ ! आप सर्वेत्ष हो, ऐसा हमने 
निर्णय किया है; क्‍योंकि भूत, भविष्य, वत्तमान सहित तीनकाल, उत्पाद- 
व्यय-प्रौव्यसहित इन तीनोंरूप अ्रन॑तद्वव्य आपने एकसमय में जाने । ये 
सर्वज्ञ सिवाय कोई नहीं जान सकता; एकसमय की केवलज्ञान पर्याय में- 
ही यह ताकत है; “इससे आप सर्वज्ञ हो, ऐसा हमने निश्चय किया है । 
इसप्रकार निश्चय होने पर केवलज्ञान स्वीकार किया कहलाता है । 
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अब शिष्य पुनः पूछता है कि जब जीव को ज्ञान की उत्पत्ति स्वयं- 
बुद्धत्व से या वोधितबुद्धत्व से होती है, तो इसके पूर्व तो जीव अनादि से 
अजानी - अप्रतिवुद्ध ही था ? यदि ऐसा ही है तो शिष्य का यहाँ प्रश्न यह्‌ 
है कि-आत्मा तो ज्ञानस्वरूपी है- जाननहार स्वभाववाला, ज्ञानवाला 
है, तो इसे अज्ञानी क्‍यों कहा ? 

उत्तर :- यह बात ऐसी ही है, वह अज्ञानी ही है, क्योंकि इसने 
आत्मा को कभी ज्ञाता-दुप्टारूप श्रनुभव ही नहीं किया है । वस्तु त्रिकाली 
ज्ञानस्वभावी होते हुए भी 'ज्ञान वह आत्मा - ऐसा जबतक अनुभव नहीं 
किया तबतक तो अज्ञानी और मूढ़ ही है। चाहे वह दया, दान, ब्रत, भक्ति 
इत्यादि लाखोंवार, करोड़ोंबार, श्रनंतवार करे; तथापि अज्ञानी ही है, 
क्योंकि यह तो शुभराग है, धर्म नहीं है । 

धर्म तो वस्तु के स्वभाव को कहते हैं । वस्तु जो आत्मा, उसमें भनंत 
गुण (धर्म) रहते हैं, बसते हैं - इसकारण उसे वस्तु कहते हैं । गोम्मटसार 
में आता है कि जिसमें अ्रनंतगुण वसते हैं, रहते हैं, उसे वस्तु कहते हैं । 
अहा हा ! ज्ञान, ब्रानंद, शांति, वीतरागता, स्वच्छता, ईश्वरता इत्यादि 
अनंतगुरा वस्तु में बसते हैं, - ऐसी अन्तदु ष्टिपूवेक स्वीकार, श्रद्धा-प्रतीति 
करके, अनंतगुणसम्पन्न भगवान आत्मा की झोर भुकते हुए स्वभाव- 

सन्मुखता से जो एकत्ता हुई, उसका नाम धर्म है । वाकी तो सब कोरी वातें 

हैं भाई ! 

जब यह ज्ञानस्वरूप भगवान आत्मा स्वयं स्वतः ही एकाग्र हो; 
अथवा कोई समभाने वाला मिले तो उससे समझकर अन्दर में एकाग्न हो - 
तब यह जीव ज्ञानी होता है । शिष्य पूछता है कि यह ज्ञानी होने के पूर्व 
अज्ञानी था न? तो कहते हैं कि हाँ, यह अज्ञानी ही था। भले ही वह 
हजारों रानियों को त्यागकर दिग्रम्बर साधु हुआ हो या वालब्रह्मचारी हो, 
तथापि जबतक जीव ने आत्मा के ज्ञानस्यभाव की एकतारूप घर्म नहीं 
किया, तबतक वह अज्ञानी ही है । 


अतीत कल नन न ल्‍ धन + 
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तहि कियंत कालमयप्रतिवुद्धो मवतीत्यभिधोयतास्‌ - 
कस्से सपोकम्सम्हि य श्रहसिदि अहक॑ च कम्म खोकस्म । 
जा एसा खलु बुद्धी श्रप्पडिवुद्धों हवदि ताव ॥१६॥ 
कमेरिय नोकमंरिय चाहमित्यहक॑ च कर्म नोक्स । 
यावदेषा खलु बुद्धिरप्रतिबुद्धों भवति तावत ॥१6॥ 
यथा स्पर्शरसगंधवर्सा दिभावेयु पृथुवुध्नोदराद्यकारपरिणतपुद्यल- 
स्कघेषु घटोयमिति घटे च स्पशेरसगंघवर्सादिभावा: पृथुब॒ध्नोदराद्याकार- 


परिणतपुद्गलस्कंधाश्चामी  इति वअस्त्वभेदेनानुभूतिस्तथा क्र 
समोहादिष्वंतरंगेषु नोकर्सरिष शरीरादिषधु बहिरंगेषु चात्मतिरस्कारिघु 





अब यहाँ पुनः पूछते हैं कि यह आत्मा कितने समय तक अप्रतिवुद्ध 
रहता है, वह कहो | उसके उत्तररूप गाधासूत्र कहते हैं :- 
नोकर्म कर्म जु में प्वरु, में में कर्म नोकमं हैं। 
यह बुद्धि जबतक जीव की, श्रज्ञानी तबतक वो रहे ॥१&॥। 
गायाये :-[यावत्‌ | जबतक इस आत्मा की [कर्म] ज्ञानावरणादि 
द्रव्यकम, भावकर्म [च] और [नोकमंरि] शरीरादि नोकर्म में | श्रहं] 
यह मैं हूँ' [च] और [श्रहक॑ कर्म नोकम इति] मुझ में [आत्मा में] यह 
कमें, नोकमं हैं - [एपा खलु बुद्धिः] ऐसी वुद्धि है, [तावत्‌] तबतक 
[अ्रप्रतिवृद्धिः] यह आत्मा अप्रतिवुद्ध [ भवति] है । 
टीका - जैसे स्पर्श, रस, गंध, वर्ण आदि भावों में तथा चौड़ा, 
गहरा, अवगाहरूप उदरादि के श्राकार परिणत हुये पुद्गल के स्कर्दों में 
यह घट है' इसप्रकार; और घड़े में यह स्पर्श, रस, गंघ, वर्ण आदि भाव 
तथा चौड़े, गहरे, उदराकार झ्रादिरूप परिण॒त पुदुगल-स्कन्ध हैं --इसप्रकार 
वस्तु के अभेद से अनुभूति होती है । इसीप्रकार कर्म - मोह झ्रादि अन्तरजभू 
परिणाम तथा नोकम - शरीरादि वाह्य वस्तुयें - सब पुदुगल के परिणाम 
हैं और आत्मा के तिरस्कार करनेवाले हैं- उनमें यह में हूँ इसप्रकार; 
और ज्रात्मा में 'यह कर्म -मोह आदि अन्तरद्भ तथा नोकमे - शरीरादि 
वहिरज्भ आत्म-तिरस्कारी (पआ्ात्मा के तिरस्कार करनेवाले) पुदंगल- 
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पुद्गलपरिणामेष्चहमित्यात्मनि च कर्म मोहादयो5्स्तरंगा नोकर्स शरीरादयो 
बहिरंगाश्चात्मतिरस्कारिणः पुदूगलपरिणात्ता अ्रमी इति वस्त्वभेदेन यावंत॑ 
कालमनुम्नतिस्तावंतं कालमात्मा भवत्यप्रतिबुद्धः । यदा कदाचिद्यथा 
रूपिशो दर्षशस्य स्वप्राकारावभासिनी स्वच्छतंव वह्न रोष्ण्यं ज्वाला च 
तथा नीरूपस्थात्मनः: स्वपराकारावभासिनी छातृतंव पुदुगलानां कर्म 
नोकसे चेति स्थत: परतो वा भेदविज्ञानमूलानुसुतिरत्पत्स्यते त्देव प्रतिवुद्धो 
भविष्यति । 


परिणाम हैं इसप्रकार वस्तु के अभेद से जबतक अनुभूति है, तवतक आत्मा 
अप्रतिबुद्ध है; और जब कभी, जैसे रूपी दर्पण की स्वच्छता ही स्व-पर के 
आकार का प्रतिभास करनेवाली है और उष्णता तथा ज्वाला अग्नि की है; 
इसीप्रकार अ्ररूपी आत्मा की तो अपने को और पर को जाननेवाली जञातृता 
ही है और कम तथा नोकमं पुद्गल के हैं; इसप्रकार स्वतः अथवा परोपदेश 
से जिसका मूल भेदविज्ञान है- ऐसी अनुभूति उत्पन्न होगी, तब ही (आत्मा) 
प्रतिवुद्ध होगा । 


भावार्थ :- जैसे स्पर्शादि में पुद्गल का और पुदुगल में स्पर्शादि का 
अनुभव होता है अर्थात्‌ दोनों एकरूप अनुभव में आते हैं, उसीध्रकार जब- 
तक इस आ्रात्मा को, कर्म-नोकर्म में आत्मा की झौर श्रात्मा में कमें-नोकर्मे 
की भ्रान्ति होती है श्रर्थात्‌ दोनों एकरूप भासित होते हैं, तवततक तो वह 
अप्रतिवुद्ध है; और जब वह यह जानता है कि श्मात्मा तो ज्ञाता ही है और 
कर्म-नोकर्म पुद्गल के ही हैं तभी वह प्रतिवुद्ध होता है। जैसे दर्पण में अग्नि 
की ज्वाला दिखाई देती है वहाँ यह ज्ञात होता कि “ज्वाला तो अग्नि में 
ही है, वह दर्पण में प्रविष्ट नहीं है, और जो दर्पण में दिखाई दे रही है वह 
दर्षण की स्वच्छता ही है”; इसीप्रकार “कममं-नोकर्म अपने आत्मा में 
प्रविष्ट नहीं हैं। आत्माकी ज्ञान-स्वच्छुता ऐसी ही है कि जिसमें जेय का 
प्रतिबिम्व दिखाई दे । इसीप्रकार कर्मे-नोकर्म जेय हैं इसलिये वे प्रतिभासित 
होते हैं! - ऐसा भेदज्ञानरूप अनुभव इस आत्मा को या तो स्वयमेव हो 
अथवा उपदेश से हो, तभी वह प्रतिवुद्ध होता है । 


गाथा १६ की दीका पर प्रवचन 
शिष्य का प्रश्न है कि आत्मा कबतक अप्रतिवुद्ध रहता है? 
महाराज ! आप इस आत्मा को अनादि से अ्प्रतिवुद्ध कहते हो, इसने अनंत- 
वार दया, दान, ब्रत, तप, ब्रह्मचर्यादि का पालन किया तथापि प्रात्मा का 


[| 
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सेवन नहीं किया - ऐसा कहते हो; अब और कब तक अप्रतिबुद्ध रहेगा; 
कृपा कर यह बतलाइये ? 


इस प्रश्न के उत्तर में यह गाथा कही गई है। यहाँ अ्मृतचन्द्राचार्य 
दृष्टान्त देते हैं कि जिसप्रकार स्पर्श, रस, गन्ध, वर्ण आदि भावों में तथा 
चौड़ा, गहरा, भ्रवगाहरूप उदरादि के आकार परिणत हुए पुद्गल-स्कन्धों 
में यह घट है - इसप्रकार; और घड़े में यह स्पर्श, रस, गन्ध, वर्णादि 
भाव तथा चौड़े, गहरे, उदराकार आदि रूप परिणत पुद्गल-स्कन्ध हैं - इस- 
प्रकार वस्तु के अ्भेद से अनुभूति होती है । उसीप्रकार कमें-मोह-शुभाशुभ 
रागादि अंतरंगपरिणाम तथा नोकमे-शरी रादि बाह्मयवस्तुएँ-ये सब पुद्गल- 
परिणाम हैं। जैसे स्पर्श, रस, गंध, वर्ण में घड़ा है भौर घड़े में स्पर्श, 
रस, गंध, वर्ण हैं; उसीतरह पुण्य-पाप के अंतरंगपरिणाम - भावकर्म, 
शानावरणादि जड़कर्म तथा नोकमें-शरीरादि बहिरंग पुद्गल-परिरणाम हैं। 
श्रहा हा ! अन्दर में दया, दान, व्रत भक्ति, आदि रूप जो रागभाव होता है, 
वह बाह्य वस्तु है; क्योंकि जैसे झ्रात्मा में ज्ञान और आनंदस्वभाव है, वैसे 
पुण्य-पाप के भाव उसका स्वभाव नहीं है । 


अंतरंग में दिखाई देनेवाले पुण्य-पाप के भाव, ज्ञानावरणादि 
जड़कर्म तथा शरीरादि नोकमं - ये तीनों हो पुदूगल-परिणाम आत्मा का 
तिरस्कार करनेवाले हैं। देखो ! शुभ-अशुभभाव को पुद्गल-परिणाम 
कहा है, क्योंकि वे प्रात्मा का श्रनादर करनेवाले हैं। जो राग की रुचि- 
वाले भाव हैं, वे सब आ्रात्मा का अभ्रनादर करते हैं। रागभाव स्वयं श्रात्मा का 
अनादर करनेवाला है । पुण्य-पापरूप भावकर्म, जड़द्रव्यकर्म और शरी रादि 
नोकमं ये तीनों ही पुदूगल की जाति के है। भगवान आत्मा ज्ञान-जाति 
का है। पुण्य-पाप के भाव में ज्ञान के भ्रंश का अभाव है। इन तीनों ही 
पुद्गल-परिणामों का चंतन्यभाव में श्रभाव है। ये तीनों भगवान झात्मा 
के परिणाम नहीं हैं, क्योंकि भगवान आात्मा ज्ञानस्वभावी वस्तु होने से 
इसका परिणाम ज्ञानस्वरूप ही होता है; इसीलिए इन तीनों में चेतन्य 
के अंश का अभाव है। व्यवहाररत्नत्रय शुभराग है, यह पुदूगल का 
परिणाम है, क्योंकि यह (राग) चैतन्य से रहित (रिक्त) है। 


भाई ! लोगों को ऐसा लगता है कि इन सोनगढ़ वालों ने यह वात 


नई निकाली है। ब्रत और तप में दुःख होता है, कष्ट होता है; इसलिए 
प्तरल धर्म निकाला है । बस! झ्ात्मा जानो, आत्मा जानो'- यह 


इनका धर्म है। 
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अरे ! भगवान ! तू सुन तो सही । प्रभु ! तू चेतन्यचमत्कार वस्तु 
आत्मा है। इस चेतन्यचमत्कार में एकाग्र होना धर्म है। इस चेतन्यचमत्कार . 
को छोड़कर दया, दान न्नतादि अ्रचेतन हैं, वे ज्ञानस्वरूप चैतन्य की जाति 
के नहीं हैं । 

ये पुण्य-पाप श्रादि भावक्म, द्रव्यकर्मं तथा शरीर, मन, वाणी भ्रादि 
नोकमे - इन तीनों में आत्मा है भौर ये तीनों श्रात्मा में हैं; ऐसी जिनकी 
मान्यता है, वे मिथ्यादृष्टि - अ्ज्ञानी - अप्रतिबुद्ध हैं। परसत्ता का अपने में 
अस्तित्व मानना मिथ्यात्थभाव है। कोई कहे व्यवहार से तो है, परल्‍्तु 
भाई ! व्यवहार शुभराग की क्रिया है और शुभराग अ्रचेतन है, पुद्गल- 
परिणाम है। 'चेतन श्रात्मा अचेतन पुद्गल-परिणामों में है और पुद्गल- 
परिणाम आत्मा में हैं' - ऐसी मान्यता भ्रज्ञानी की है। भले ही नग्न-साधु भी 
क्यों न हो, परन्तु “राग के परिणाम में मैं हूँ और मेरे में राग के परिणाम 
हैं; ऐसी मान्यता हो तो वह भ्ज्ञानी है - भ्रप्रतिबुद्ध है। श्रहय हा ! भाव- 
कर्म - पुण्य-पाप, मोह, राग, हेषादि अंत्तरंगपरिणशाम जड़कर्म तथा नोकर्म - 
शरीरादि - ये सब बाह्य वस्तुएं हैं । इन “बाह्य वस्तुओं में मैं हूँ और बाह्य 
वस्तुएं मुभ में हैं; ऐसा मानने वाला बहिरात्मा मिथ्यादृष्टि है। भ्रहो ! 
आचार्यदेव ने सत्‌ को समझाने वाली मधुर टीका की है । 

बहिरात्मा किसे कहते हैं व अन्तरात्मा किसे कहते हैं? जो राग 
की क्रिया, पृण्य-पाप, दया, दान, ब्रत, भक्ति पूजा आदि भाव होते हैं, वे 
पुदूगल-परिणाम हैं व बाह्य हैं, उनमें “ये मैं हूँ”! और “इनसे मुझे लाभ 
होता है'; ऐसा माननेवाला बहिरात्मा है। तथा मंदराग की क्रियाओं से 
धर्म माननेवाला - लाभ माननेवाला तथा राग की रुचिवाला बहिरात्मा है, 
अज्ञानी है । ; 

अ्रहा हा ! यहाँ तो ढिढोरा पीटकर कहा है । भगवान जिनेन्द्रदेव 
का कहा हुआ धर्म अलौकिक वस्तु है, ऐसी वस्तु दूसरे स्थान पर कहीं नहीं 
है, परन्तु जिसने दिगम्बर जैन के घर में जन्म लिया है, उसे भी खबर नहीं 
हैं। यहाँ तीन बातें कहते हैं- (१) पुण्य-पापरूपभावकर्म, ज्ञानावरणादि 
जड़द्रव्यकर्म एवं शरीरादि नोकर्म -ये तीनों ही पुदुगल-परिणाम हैं। 
(२) ये आत्मा के तिरस्कार करनेवाले हैं तथा (३) ऐसा होते हुए भी 
'उनमें मैं हूँ और वे परिणाम मेरे हैं' - इसप्रकार उक्त तीनों में जबतक 
वस्तु के भ्रभेद से अनुभूति है तबतक आत्मा अप्रतिबुद्ध है - मिथ्यादृष्टि 
है। कहते हैं कि शुभराग आ्रादि पुद्गल-परिणाम हैं, वे जीवस्वभाव में नहीं 
हैं, जीव के तिरस्कार करनेवाले हैं; इसकारण पुण्यभाव आदि भावकर्म 
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तथा शरीर, मन, वाणी, स्त्री, कुटुम्ब, परिवार आदि नोकर्म में प्रेम - आदर 
करेगा अभ्रथवा उनसे स्वयं को लाभ मानेगा तो भगवान श्रात्मा का अ्रनादर 
होगा। उक्त तीनों में अभेदपने की अनुभूति मिथ्यादर्शन है, अज्ञान है । 


अनुभूति तो सम्यग्दर्शन है, यहाँ अनुभूति को श्रज्ञान क्‍यों कहा ? 
अरे, अनुभूति से भी क्या ?- यह जो जड़ की अनुभूति है, अत: श्रज्ञान है । 
वस्तुतः इसे भ्रनुभूति कहते ही नहीं हैं । अनुभूति ्र्थातु दर्शेन-शान-चा रित्र- 
रूप स्वभाव का अनुसरण करके परिणमना आत्मा की अनुभूति है; 
परन्तु जड़ या राय का अनुसरण करके परिणमना आत्मा की अनुभूति 
नहीं है । पहले दूसरी गाथा में यह बात झा गई है । 


अहा हा ! क्‍या कहा ? जड़कर्म और शरीरादि नोकमं तो पुद्गल- 
परिणाम हैं ही, किन्तु यह झ्रात्मा जो एक ज्ञायकभाव ज्ञातादृष्टा चेतस्य- 
चमत्कार वस्तु है, उसमें होने वाले क्षरिक पुण्य-पाप के जो भाव हैं, वे भी 
पुदूगल-परिणाम हैं, अचेतन हैं। यह चेतल्य-चमत्कार ज्ञायकभावरूप 
आत्मा एक वस्तु, और पृण्य-पाप के भाव दूसरी वस्तु; ये दोनों वस्तुयें 
भिन्न होते हुए भी, दृष्टि में जबतक दोनों में एकपने की अ्भेद बुद्धि है, तब 
तक आत्मा प्रप्रतिबुद्ध - भ्ज्ञानी है। भले ही लाखों शास्त्र पढ़े हों, तथापि 
भज्ञानी ही है । 

यहाँ कोई कहे कि इसमें थोड़ी सी ढील करो यानी ऐसा कहो कि 
'राग से थोड़ा लाभ भी होता है, थोड़ी हानि भी होती है! - इसप्रकार 
स्याह्माद करो | ऐसा करने से हम सब एक हो जावेंगे । परन्तु भाई ! इसमें 
ढील करने का - समझौता करने का सवाल ही कहाँ है ? तिलोकीनाथ 
भगवान व संत जाहिर करते हैं कि तू चेतन्य-चमत्कारी वस्तु है। तुभमें 
चैतन्य-चमत्कार की ईश्वरता भरी हुई है। ऐसे निज-अ्रात्मस्वरूप को 
दया, दान, ब्रत, भक्ति श्रादि शुभभावरूप जाने और माने एवं ये शुभभाव 
मेरे हैं और इनसे मुझे लाभ (धर्म) होगा; ऐपा माने तो मिथ्यादृष्टि - 
भ्रज्ञानी है, मूढ़ है, जेन नहीं है । 


नये लोगों को जरा कठिन लगता है| पहले से सुन रखा है कि ब्रत, 
तप, यात्रा आदि करो, इनसे धर्म हो जाबेगा; परन्तु किसकी यात्रा ? 
भाई ! बाहर की या अंदर की ? तीर्थ को जावें, पर किस तीर्थ को ? 
आत्मा के प्रंदर या आत्मा के बाहर ? वेचारों को कोई खबर हो नहीं है । 
भगवान आत्मा स्वयं तीर्थरूप है, देवरूप है। यह परमरनिंद स्वभाववाला 
द्रव्य है। उसके श्रन्दर यात्रा करो - ग्रन्दर जाओो; यह धर्म है। वाहर 
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की यात्रा तो राग की क्रिया है, यह राग की क्रिया जो आात्मां का तिरस्कार 
करनेवाली है, इससे लाभ होगा-ऐसी मान्यता तो अज्ञानी की है। 
भाई ! ब्रत, तप, आदि शुभभाव तो पुद्गल के परिणाम हैं, अ्रचेतन हैं। ' 
जिस भाव से तीर्थंकर गोत्र बंधता है वह भाव भी पुद्गल-परिणाम है, 
अचेतन है, इसमें चैतन्य की जाति नहीं है । इस कारण भावकर्म, द्वव्यकर्म 
तथा शरीरादिक नोकमे -इन वाह्मवस्तुओं के साथ जबतक एकपने 
की -अभेदपने की अनुभूति है तबतक वह अप्रतिबुद्ध है, बहिरात्मा है। 
तथा ये तीनों ही पुदुगल के परिणाम वाह्मवस्तु होने से मेरे में नहीं हैं - 
ऐसा मानकर जो अपने ज्ञान-दर्शन-चारित्रस्वभावरूप एक ज्ञायकरभाव 
ग्रात्मा की श्रद्धा करके उसके साथ ही एकपने से निर्मेल-ज्ञान-आाननन्‍्द की 
अनुभूति करे, वह अन्तरात्मा है। तथा जिसको अपने ज्ञान, दर्शन, चारित्र | 
आदि गुणों की पूर्णांदशा प्रगट हुई है - वह परमात्मा है। यह वहिरात्मा, 
ग्रन्तरात्मा श्रौर परमात्मा की व्याख्या है । ' 


पहले घड़े का दृष्टान्त दिया। श्रव दर्पण का दृष्टान्त देकर समभाते 
हैं। जैसे रूपी दर्पण की स्व-पर के श्राकार को प्रतिभासित करनेवाली उसकी 
स्वच्छता ही है। उष्णता तथा ज्वाला अग्नि की है। जब दर्पण के 
सामने भ्रग्नि हो, तब दर्पण में जो प्रतिविम्ब दिखाई देता है, वह दर्पण की 
स्वच्छता की पर्याय है, श्रग्नि की पर्याय नहीं है । जो बाहर में ज्वाला व 
उष्णता है, वह भ्रग्नि की है; परन्तु दर्पण में जो प्रतिविम्ब दिखाई देता 
है, वह तो दर्षण की ही स्व-पर के आकार को - स्वरूप को प्रतिभासित 
करनेवाली स्वच्छता है। उसीप्रकार अरूपी श्रात्मा की तो स्व व पर को 


का ज्ञातृता (ज्ञातापना) ही है और कमे तथा नोकर्म पुदुगल 
ही हैं । 


.. राग, दया, दान, पुण्य-पाप आदि विकल्पों के आकार भ्रर्थात्‌ 
शेयाकाररूप जो ज्ञान हुआ, वह ज्ञान की पर्याय है, रागरूप ज्ञेय की नहीं है । 
जेसे अग्नि की पर्याय अ्रग्नि में रही, परन्तु उसका आकार जो दर्पण में 
दिखता है-वह झ्ाकार अ्रग्नि की पर्याय नहीं है. वह तो दर्पण की स्वच्छता 
की आक्ृति की पर्याय है। उसीप्रकार भगवान आत्मा ज्ञानस्वरूप है, वह 
जैयाकाररूप स्वयं का ज्ञान करता है और दया, दान, ब्रत आ्रादि विकल्पों 
का - परका ज्ञान होता है, वह उसकी स्वयं की ज्ञासपर्याय में होता है । 
पर का ज्ञान पर में होता हो ऐसा तो नहीं है, परन्तु परके कारण भी नहीं 
होता है । अपने ज्ञान की स्वच्छत्वशक्ति के कारण होता है। 
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अपना ज्ञान होना ओर पर राग का ज्ञान होना - यह तो अपने ज्ञान 
की परणति का स्वपर-प्रकाशक स्वभाव है। राग है, इसकारण राग का 
ज्ञान हुआ - ऐसा नहीं है; परन्तु उस काल में अपनी ज्ञान की पर्याय स्वयं 
राग के ज्ञेयाका ररूप से परिणमित होती हुयी स्वयं ज्ञानाकाररूप हुई है । 
वह स्वयं से हुयी है, स्वयं में हुयी है; पर से (ज्ञेय से) नहीं हुयी है । 
अरूपी आत्मा को तो अपने और पर को जाननेवाली ज्ञातृता ही है। यह 
ज्ञातृता स्वयं की है, स्वयं से सहज है; राग से नहीं, और राग की भी नहीं । 
राग है, इसलिए राग का जानना होता है, ऐसा नहीं है । वस्तु का सहज 
स्वरूप ही ऐसा है | अ्रहो ! आचार्यदेव ने मीठी, मधुर भाषा में वस्तु को 
भिन्न करके बतलाया है - इसमें ठहरे तो तेरा कल्याए होगा । 

जैसे रूपीदर्पण की स्वच्छता में स्व-पर का प्रतिभास करने की स्वयं 
की शक्ति है। उसीप्रकार ज्ञान की पर्याय में श्रपना ज्ञान होना और पर- 
व्यवहाररत्नत्रय का ज्ञान होना; यह स्व-पर को जाननेरूप परिणमन होना, 
अपनी शक्ति के कारण है; परन्तु राग (व्यवहाररत्तत्रय) के कारण भो 
नहीं और राग में भी नहीं। १२वीं गाथा में श्राता है कि उसकाल में 
व्यवहार जाना हुआा प्रयोजनवान है - वह इसका ही स्पष्टीकरण है। 
श्रपनी ज्ञान की पर्याय स्वयं को जानती है और राग को जानती है | ज्ञेय- , 
रूप से राग है, इसकारण राग का ज्ञान होता है - ऐसा नहीं है; परन्तु उस 
काल में अपनी ज्ञानपर्याय ही ऐसी स्वपर-प्रकाशक प्रगट होती है। ऐसा 
मार्ग है भाई ! पर यह वनिया व्यापार करे; स्त्री, पुत्रादि का पालन करे; 
कि यहाँ सुनने बैठे ? अरे ! यह व्यापारादि कुछ करता ही नहीं है, यह तो 
राय और हेप करता है । क्या यह व्यापार कर सकता है, पर की क्रिया 
कर सकता है ? नहीं कर सकता, क्योंकि बे तो जड़रूप हैं । 

पहले घड़े का दुष्टान्त देकर श्रव वर्षेण का देष्टान्त देते हैं । घड़े 
के दुष्टान्त में तो जैसे वर्ण, रस, गंध, स्पर्श में घड़ा है और घड़े में वर, 
रस, गंध, स्पर्श हैं; उसीप्रकार पुण्य-पाप में मै हूँ और मेरे में ये पुण्य-पाप 
है - ऐसी अनुभूति को अज्ञान कहा था। भव इस दपेण के की में कहा 
है कि लोकालोक है, इसलिए केवलज्ञान है-ऐसा नहीं है। ज्ञान की 
स्वपर-प्रकाशक परिणति तो अपने स्वयं के स्वभाव से होतो है, लोकालोक 
से नहीं । 'स्व-पर का प्रतिभासित होना' - यह स्वयं की सहज सामथ्य है है 
'परपदार्थ है, इसकारणु उनका ज्ञान होता है' - ऐसा नहीं है । आत्मा को 
तो स्व-पर को जाननेवाली ज्ञातृता है। उसमें कम व नोकमे पुदुगल के हैं - 
ऐसा ज्ञात होता है। जिसका मूल भेदविज्ञान है अर्थात्‌ राग से और 
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शरीरादि परद्रव्यों से भिन्चता करना, जिसका मूल है; ऐसी अनुभूति जब 
होगी, तभी गआात्मा प्रतिवुद्ध होगा । 
गाथा १६ के भावार्थ पर प्रवचन 
जैसे स्पर्शादि में पुदूगल का और पुद्गल में स्पर्शादि का अनुभव 
होता है; उसीप्रकार जबतक श्रात्मा को कर्म - जड़कर्म, अंतरंग रागादि 
भावकर्म, तथा नोकर्म - शरीर, मन, वाणी इत्यादि में आत्मा को और 
श्रात्मा में कर्म, नोकर्म की भ्रान्ति होती है, तवतक वह अप्रतिवुद्ध है ! 
भगवान आनंदस्वरूप ज्ञायक आत्मा है। इस जीव को जबतक ऐसी 
आच्ति है कि 'राग मैं,हँ, अथवा राग मेरे में है', तबतक वह मिथ्यादृष्टि 
है। कितने ही कहते हैं कि व्यवहार - राग करते-क रते निश्चय आत्मा की 
अनुभूति हो जाती है, परन्तु ऐसा नहीं है। ये राग तो विकल्परूप है और 
आत्मा तो निविकल्परूप आनन्दकन्द है। आत्मा तो शुद्ध, पवित्र, आनंदधन- 
रूप है और व्यवहार या शुभभाव तो जड़स्वभावी, अ्रशुद्ध, अपविन्र और 
दुःखरूप है। इससे आत्मा राग है या राग आत्मा है' - ऐसी एकपने की 
मान्यता भ्रम है। जीव को जबतक ये दोनों एकरूप भासते हैं, तवतक वह 
अज्ञानो - अ्रप्नतिबुद्ध रहता है। पुण्य-पाप के भाव स्वरूप में नहीं हैं; ये तो 
स्वरूप का तिरस्कार करनेवाले -श्रनादर करनेवाले हैं। ऐसे होते हुए 
भी ये एकरूप भासते हैं, यही अ्रज्ञान है । 
जब यह आत्मा ऐसा जानता है कि आत्मा तो ज्ञाता ही है तथा 
कर्म, नोकरमम पुदुगल के ही हैं, तब ही वह प्रतित्रुद्ध होता है। यह जो 
ज्ञाता है, वही आत्मा है; जो जानता है, वही आत्मा है और पर की ओर 
के लक्ष्य से उत्पन्न हुआ रागादि भावकर्म और शरीर, मन, वाणी इत्यादि 
नोकमे पुद्गल के ही हैं। देखो ! पैसा, स्त्री, लड़का, लड़की, व्यापार, 
धंधा - ये तो बहुत दूर हैं, ये तो सब पुदुगल की पर्याय की ही बात है। 
इस चेतन्य ज्ञायक की सत्ता में राग की सत्ता नहीं है और राग की सत्ता 
में ज्ञायक भगवान की सत्ता नहीं है । इसीप्रकार शरीर की सत्ता में आत्मा 
की सत्ता नहीं है और झ्ात्मा की सत्ता में शरीर की सत्ता नहीं है। भगवान 
को भक्ति ब्रत या तप का विकल्‍प आवे; उपवास करू, ब्रह्मचर्य पालू- 
ऐसा शुभराग आवे; परन्तु इस शुभराग की सत्ता में चेतन्यस्वरूप आत्मा 
नहीं है तथा चेतन्यस्व॒रूप श्रात्मा में यह शुभराग की सत्ता नहीं है ।- ऐसा 
जिसको भेदज्ञान हो, वह प्रतिबुद्ध होता है । 
-जसे दर्पण में अग्नि की ज्वाला दीखती है-तो वहाँ ऐसा ज्ञान 
.,. वराबर रहता है कि ज्वाला तो अग्नि में ही है, दर्पण में ज्वाला ने प्रवेश 
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नहीं किया । दर्पण में जो दीख रही है, वह तो दर्पण की ही स्वच्छता है ! 
दर्पण में जो अग्नि की ज्वाला ( प्रतिविम्ब) दीखती है, वह भ्रग्नि की नहीं है 
और अग्नि से भी नही है। यह तो दर्पण की स्वच्छता की दशा है । दपण की 
स्वच्छुता का स्वभाव ही ऐसा है कि वह अश्रपनी स्वच्छुता को बताती है और 
सामने की वस्तु का जो प्रतिभास हो, उसे भी बताती है । वस्तुतः दर्पण में 
जो दिखाई देता है, वह ज्वाला नहीं है - वह तो दर्पण की स्वच्छता ही है । 


जैसे सामने दपंण में पिघलते हुए बफं का प्रतिबिम्ब दिखाई दे तो 
वह प्रतिविम्ब वर्फ के कारण तो दिखाई नहीं देता, परन्तु उसकाल में दर्पण 
की स्वच्छुता का ही परिणमन उसरूप है; बर्फ के अस्तित्व के कारण वह 
प्रतिविम्ब नहीं है। उसीप्रकार जिसकी सत्ता में आनंद और ज्ञान भरा है, 
अतः राग का जो ज्ञान होता है - वह तो इसकी सत्ता में है, परच्तु राग 
इसकी सत्ता में नहीं है। भगवान आत्मा ज्ञानज्योत्ति चेतन्यदर्पण है; इसमें 
शुभाशुभभाव की जो वृत्तियाँ हैं, उनका भ्रतिभास - ज्ञान होता है । इस ज्ञान 
का अस्तित्व तो स्वयं में है, परन्तु शुभाशुभ की वृत्तियों का श्रस्तित्व 
आत्मा में नहीं है। ज्ञान में णुभागुभ वृत्तियाँ ज्ञात होती हैं और आत्मा ज्ञात 
होता है, परन्तु पर के (शुभाशुभभाव के) कारण ज्ञान का अस्तित्व नहीं 
है, तथा राग है इसलिए राग का ज्ञान हुआ - ऐसा भो नहीं है; अर्थात्‌ 
राग, राग के ज्ञान का भी कारण नहीं है । 


भाई ! जिनेश्वर के मार्ग का धर्म तो ऐसा है। अन्दर चेतन्यबिम्ब 
पड़ा है। उसके सामने जो वस्तु है उस ज्ञेयवस्तु को जानना, यह तो 
उससमय की ज्ञान-पर्याय का धर्म है; परन्तु वस्तुतः तो यह शेय-संवंधी स्वयं 
की जो ज्ञान की परणति है, उसे जानता है। सब अज्ञानी कहते है कि 
देव-गरु की भक्ति करो, उससे धर्म का मार्ग मिल जायगा। यहाँ कहते 
हैं कि भक्ति तो राग है। यह राग जब होता है उसीसमय ज्ञात स्व व पर 
को जानता हुआ परिणमता है, ऐसी पर्याय की ताकत से यह राग को 
जान रहा है । 'राग को जान रहा - यह कथन भी व्यवहार से है, निश्चय 
से तो यह राग-सम्बन्धी ज्ञान और अपने सम्बन्धी ज्ञान को ही जान 
रहा है । मुल वात - प्रारंभिक दशा समभी नहीं, तो चारित्र व न्रत कहा से 
श्रावें । एक के बिना बिन्दियों को क्या कीमत ? 

भगवान आत्मा ज्ञायकभाव-स्वभावरूप है। इसमें व्यवहाररत्नत्रय 
का जो सग होता है, उस राग के ज्ञानहूप भी उस काल में अपना ज्ञान ही 
परिणमता है। वह ज्ञान ज्ञेयाकार परिणमता है -ऐसा कहना, वह व्यवहार ; 
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तथा ज्ञानाकार होकर ही रहा - यह निश्चय है। भाई ! यहाँ तो वस्तु के 
तल में जाय तो पता चले - ऐसी वात है। किसी को ऐसा लगता है कि 
यह तो निश्चयाभास है। भगवान ! तुझे स्वभाव की सत्ता की ख़बर नहीं 
है । भगवान आत्मा की सत्ता ज्ञान के अस्तित्व से है। इसमें व्यवहार के जो 
विकल्प उठते हैं, उनका जो ज्ञान होता है, वह जान की परण॒ति स्वभाव 
से होती है, राग के कारण नहीं । उस काल में स्व-पर को जाननेवाली 
परणति अपने अस्तित्व के कारण उत्पन्न होती है, राग के कारण नहीं । 
भगवान आत्मा का स्व-पर को प्रकाशित करनेवाला चेतन्यप्रकाश ही 
ऐसा है कि जैसे दर्पण में सामने की वस्तु के विम्व का प्रतिविम्व दिखाई 
देता है; उसीप्रकार ज्ञान में रागादि, कर्म, नोकमं, जो नेय हैं, वे प्रतिभासित 
होते हैं, इसकाररणा राग के काल में राग का जो ज्ञान होता है, वह राग 
के कारण नहीं, परन्तु ज्ञान की स्व-पर प्रकाशक सामर्थ्य के कारण होता 
है। जव राग का ज्ञान, राग के कारण नहीं है तो फिर राग्र से (राग करते- 
करते) आत्मा की निर्मल दशा कंसे प्रगट हो ? 


भाई ! ज्ञान की सामथ्य कोई अचिन्त्य है। जिस काल में जैसे 
रागादि (ज्ञेय) हों, वसा ही ज्ञान हो जाता है; यह ज्ञानपर्याय की सामर्थ्य 
है । ऐसा होते हुए भी यह राग है, इसलिए इस राग का ज्ञान हुआ्ला - ऐसा 
नहीं है; क्योंकि राग के अस्तित्व से जान की परणत्ति का अस्तित्व भिन्न 
है। यह तो स्वतंत्रता की घोषणा है । भाई ! रागादि पर है और पर्याय 
में रागादि का जान है - वह मेरा है; ऐसा भेदज्ञानहूप अनुभव तव होता 
है जबकि रागादि का लक्ष्य छोड़कर अपने लक्ष्य में आवे; तव ही इसकी 
परणति में भेद्ज्ञान होता है। शरीर, मत, वाणी, इत्यादि नोकर्म और 
रागादि भावकर्म ये सब पर-पुदुगल के ही हैं और इन ज्ञैयों को जाननेवाला 
ज्ञान (मेरा) ज्ञायक का है - ऐसी भिन्नता जानकर एक ज्ञायक की सत्ता में 
ही जो लक्ष्य करे, उसे भेदज्ञान होता है। यह भेदज्ञानहूप भ्रनुभव या तो 
स्वयमेव “निसर्गात्‌' श्रथवा प्र-उपदेश से अधिगमातु” जब होता है, तब ही 
वह प्रतिवुद्ध होता हैं। जब भी होगा, तव होगा तो इसी रीति से; दूसरी 
कोई रीति नहीं है। निमित्त आवे तो उपादान में कार्य हो - ऐसा नहीं: 
है। भाई ! उपादान के काल में स्व-पर प्रकाशक परणति स्वयं अपने से 
होती है, उस काल में निमित्त भी वहाँ होता तो है; परन्तु निमित्त के कारण 
या निमित्त की सत्ता है, इसकारणा- इसको ज्ञानपरणति उत्पन्न हुई है - 
ऐसा नहीं है । 
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अब, इसी अर्थ का सूचक कलशरूप काव्य कहते है :- 
(मालिनी) 
फथसपि हि लभंते भेदविज्ञानमुला- 
मचलितमनुभृति ये स्वतो वान्यतो वा 
प्रतिफलननिमस्नानंतभावस्वभाजे- 
मुंकुरबंदविकाराः संतत स्पुस्त एव ॥२१॥। 
श्लोकार्थ: - [ये] जो पुरुष [ स्वत: वा भ्रन्यतः वा ] अपने आप ही 
अथवा पर के उपदेश से, [कथम्‌ श्रपि हि| किसी भी प्रकार से [भेदवि- 
ज्ञानमुलाम्‌ | भेदविज्ञान, जिसका मूल उत्तत्तिका रण है - ऐसी अपने आत्मा 
की [भ्रवलितम्‌] अ्रविचल [ श्रनुभुतिम्‌ ] अनुभूति को [लभन्ते] प्राप्त 
करत हैं, [ते एव] वे ही पुरुष [मुकुरवत्‌ ] दपण की भाँति | प्रतिफलन- 
निमस्त-अनन्त-भाव-स्वभावः] पपने में प्रतिविम्बित हुए अनन्तभावों के 
स्वभावों से [सम्ततं] निरन्तर [श्रविकाराः] विकाररहित [स्युः] होते 
है,- ज्ञान में जो ज्षैयों के श्राकार प्रतिभासित होते है; उनसे रागादि विकार 
को प्राप्त नहीं होते । 
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जो पुरुप स्वत: या पर के उपदेश से - किसी भी प्रकार से भेदज्ञान 
जिसका मूल है - ऐसी अ्रविचल-अनुभूति को पाता है, भेदज्ञान प्रगटकर 
राग से भिन्न जो ज्ञायकस्वरूप निजद्रव्य है, उसका लक्ष्य करता है; वह 
जीव आत्मा की अविचल-अनुशभ्नृति को प्राप्त करता है | । 

अरे भाई ! चारों गतियों में भटकते-भटकते श्रनंतकाल गया | 
मिथ्या भ्रमणा में पड़कर श्रनंतभव के अनंत अ्रवतार धारण किये, परन्तु 
यह आत्मा उन सब दु:खों को भूल गया है। यह भ्रमणा दूर हो तो भव का 
अंत हो । यह भ्रमणा दूर कैसे हो ? तो कहते हैं कि जब किसी भी प्रकार से 
श्र्थात्‌ महापुरुपार्थ करके भगवानज्ञायकस्वरूप निज-पआ्रात्मा पर दृष्टि 
करने पर राग से भिन्न हो जाता है, तव अ्रमणा स्वयं दूर हो जाती है । 
मोक्ष अधिकार गाथा २६४ में शिष्य का प्रश्न है कि 'आ्रात्मा और बंध - 
दोनों को किसप्रकार भिन्न किया जा सकता है ? उसका समाधान आचार्ये- 
देव ने किया है कि आ्रात्मा और बंध के नियत स्वलक्षण के मध्य सुक्ष्म- 
अन्तःसंधि में प्रज्ञाछुनी को सावधानीपूर्वक पटकने से-डालने से उसे 
छेदा जा सकता है - ऐसा हमें जानना चाहिए। श्र्थात्‌ प्रज्ञा - ज्ञानपर्याय 
को राग से भिन्न करके पश्चात्‌ द्रव्य में एकता करने से पर को (रागादि 
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को) छेद सकते हैं । इसप्रकार स्वयं से अथवा पर के उपदेश से - किसी भी 
प्रकार से अर्थात्‌ महापुरुषार्थ से जब यह अनुभूति (ज्ञान) राग का लक्ष्य 
छोड़कर स्वद्रव्य का (ज्ञायक का) लक्ष्य करे, तब भेदविज्ञान जिसका मुल 
है; ऐसी आत्मा की अनुभूति उत्पन्न होती है । 

शरेदविज्ञान जिसका मूलकारण है -ऐसा क्‍यों कहा ? उसका 
समाधान :- कोई ऐसा कहे कि राग की मंदता करते-क रते अर्थात्‌ शुभभाव 
करते-करते श्रनुभूति हो जाती है, तो उसका यह कथन ठीक नहीं है; 
किन्तु राग और आत्मा का भिन्न-भिन्न लक्षण पहचानकर, राग का लक्ष्य 
छोड़कर प्रज्नाछेनी यानी ज्ञान की परिणति द्वारा आत्मा और रागादि के 
बीच जो बंध है, उस बंध को छेदने रूप - जुदा करनेरूप भेदज्ञान जिसको हो 
जाता है, वह ऐसी अविचल अपनी श्रात्मा की अनुभूति को पाता है। 
भगवान थ्रात्मा की अनुभूति का मुलुकारण भेदज्ञान तो कहा है, किन्तु 
व्यवहार-साधन - शुभराग को आत्मानुभूति का कारण नहीं कहा | देखो, 
इसमें व्यवहार साधनरूप शुभभाव का निषेध भ्रा जाता है । 

भाई ! यह तो धीर-वीरों का काम है। पहले विकल्‍प द्वारा लक्ष्य 
में - प्रतीति में तो लेवें कि अन्तर का अभ्रनुभव भेदविज्ञान के कारण होता 
है, पर से भिन्न पड़ने से होता है। पर या जिससे जुदा होना है; उससे 
क्‍या भ्रनुभूति हो सकती है ? रागादि क्रिया - भले ही वह पंचमहात्रतादि- 
रूप हो, उससे तो जुदा (भिन्न) होना है। जिससे भिन्न होना है, वे रागादि 
यहाँ साधन कंसे हो सकते हैं ? नहीं हो सकते | भाई ! वस्तु की स्थिति ही 
ऐसी है; तत्त्व बहुत गंभीर है । 

कितने ही ऐसा कहते हैं कि राग की मंदतारूप शुभोपयोग तो 
अनुभव के पूर्व होता है। भ्रनुभव भले ही इससे जुदा हो, परन्तु अ्रनुभव के 
पूर्वे का अन्तिम मन्दतम-भावरूप शुभोपयोग तो अनुभव का साधन होता 
है । अशुभोपयोग के श्रनन्तर' तो भेदज्ञान होता नहीं है, इसलिए 
अशुभोपयोग साधन नहीं बन सकता; परन्तु शुभोपयोग के अनन्तर 
अनुभव होता है, अत: शुभोपयोग तो सच्चा साधन हुआ ? उत्तर इसप्रकार 
है: - अ्रन्तिम जो शुभोपयोग है, उससे भी भिन्न होना है, तो भिन्न पड़ने में 
शुभोपयोग ने क्या मदद की ? कुछ भी मदद नहीं की । .इस शुभराग के 
काल में राग से भेदज्ञान अनुभूति का कारण होंता-है, किन्तु राग के 
कारण अनुभूति नहीं होती । 

प्रश्न :- भेदविज्ञानमुलां - ऐसा लिखा है । इसका भ्रर्थ हुआ भेंद- 


विज्ञान जिसका मूल कारण है और इससे भिन्न शुभोपयोग. दूसरा कारण 
हुए, ह 
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है- इसप्रकार दो कारणों से कार्य होता है। अष्टसहस्त्री में भी दो 
कारण मते हैं । 

उत्तर :- यह तो राग के अस्तित्व का जान कराया है । यहाँ तो राग 
से भेदविज्ञान, अनुभूति का कारण है - ऐसा कहा है। अन्तिम शुभराग 
था, इसकारण उससे कुछ मदद हुईं; ऐसा नहीं है । 

अब कहते हैं कि जो पुरुष क्रिसी भी प्रकार से-स्वयं से या 
पर के उपदेश से, अंतः:स्वभाव के लक्ष्य से - स्वभाव की ओर के पुरुपार्थ 
से राग से भेद करके भेदज्ञान द्वारा अविचल-अनुभूति को प्राप्त करता है; 
वही पुरुष दर्पण की तरह स्वयं में प्रतितरिम्वित हुये भ्रनंतभावों के स्वभाव 
से निरन्तर विकाररहित होता है । 

यहाँ कहते हैं कि अनुभूति की या ज्ञान की पर्याय में अपने में 
प्रतिधिम्बित हुये अ्रनंतज्ञेयों के स्वभाव जानने में श्राये । शरीर की पर्याय, 
वाणी की पर्याय““““आदि ज्ञान की पर्याय में सभी अनंतभाव अपने- 
अपने कारण जानने में आये ज्ञैथों का ज्ञान तो हुआ, परल्तु जैयों-संवंधी 
विकार नहीं हुआ । यह शैयों का ज्ञान निविकारी है। ज्ञान में जो ज्ञेयों का 
आकार प्रतिभासित होता है, उससे भेदज्ञानी पुरुष विकार को प्राप्त नहीं 
होते, यह ज्ञानपर्याय की स्वयं सहज सामथ्यं है। इसकारण वे स्व और 
पर को अपने अस्तित्व में जानते हैं। अनंतज्ञेयों के स्वभाव को जानते हुए 
भी वह ज्ञानपर्याय निरन्तर विकाररहित है । 





छ 
; ज्ञाता की प्रवस्था 
$ के झपनो पद आप संभारत, $ 
; के गुरु के मुख की सुनि वानी । ;! 
भेदविग्यान जग्यौ जिन्हिक, 
प्रगटी सुविवेक-कला-रसघानी ॥ $ 
भाव अनंत भए प्रतिविबित, 
जीवन-मोख. दसा ठहरानी । ; 
। ते नर दर्पन ज्यां अविकार, 
३ रहें थिरूूप सदा सुखदानी ॥रर।। 
; - नाठक समयसार, जीवद्वार 
हू 
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ननुकथमयमप्रतिबुद्धों लक्ष्येत - 
अ्रहमेदं एदमह अ्रहमेदस्स म्हि अत्थि सस एदं। 
अण्णं॑ ज॑ परदव्वं॑ सच्चित्ताचित्तमिस्स वा ॥॥२०॥। 
झासि मस पुव्वमेदं॑ एदस्स अहुं पि आसि पुव्व॑ हि। 
होहिंदि पुणो मसेद॑ एदस्स श्रह पि होस्सासि ॥॥२१।॥। 
एयं तु असब्भुद॑ आादवियप्पं॑ करेदि संमूढो । 
भुदत्थं जाएंतो रण करेदि दु त॑ असंमृढो ॥॥२२॥ 
प्रहमेतदेतवहं श्रहमेतस्यास्मि श्रस्ति ममैतत्‌ । 
प्रन्यद्यत्परद्रव्य॑ सचित्ताचित्तमिश्च॑ वा ॥२०१ 
ग्रासीन्‍न्मस पृंभेतदेतस्याहमप्यासं पूर्वेम्‌ । 
भविष्यति पुनर्समैतदेतस्याहुमपि भविष्यासि ॥२१॥। 


एतत्त्वसद्शुतमात्सविकल्पं करोति संमूढः । 
भुतार्थ जानन्न करोति तु तमसंसूढः २२॥। 


अब शिष्य प्रश्न करता है कि-अ्रप्नतिवुद्ध को कैसे पहचाना जा 
सकता है - उसका चिह्न वताइये ? उसके उत्तररूप गाथा कहते हैं :- 
में ये अ्रवरु ये में, में हु इनका श्रवरु ये हैं मेरे । 
जो भ्रन्य हैं परद्रव्य मिश्र, सचित्त श्रमर श्रचित्त वे ।२०॥। 
मेरा ही यह था पूर्व में, में इसी का गतकाल सें । 
ये होयगा मेरा श्रवरु, में इसका हूंगा भावि में ॥॥२१॥। 
प्रयथार्थ श्रात्मविकल्प ऐसा, सृढ़जीव हि श्राचरे । 
भृतार्थ जाननहार ज्ञानी, ए विकल्प नहीं करे ॥॥२२।॥। 
गाथार्थ :- [ श्रन्यत्‌ यत्‌ परद्वव्यं] जो पुरुष अपने से श्रन्य जो 
परद्रव्य - [ सचित्ताचित्तमिश्र॑ वा] सचित्त स्त्रीपुत्रादिक, अचित्त धन- 
धान्यादिक अ्रथवा मिश्र ग्रामनगरादिक हैं - उन्हें बह समभता है कि 
[श्रहूं एतत्‌ ] मैं यह हूँ, [एतत्‌ श्रहम्‌ | यह द्रव्य मुझ-स्वरूप है, [अहम 
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यथाग्निरिन्धनमस्तीन्धनम ग्निरस्त्यग्नेरिन्धनमस्तीन्धनस्थार्निर ह्ति, 
अ्रग्तेरिन्धन पुर्वमासीदिन्धनस्पाण्नि: पुवंभासीतू, श्रस्मेरिन्धन पुनर्भविष्य- 
तीन्धनस्थास्निः पुनर्भविष्यतोतीन्‍्धन एवासद्भूताग्तिविकल्पत्वेनाप्रतिबद्धः 
कश्चिल्लक्ष्येत, तथाहमेतदस्म्येतदहमस्ति ममैतदस्त्येतस्पाहमस्मि, मै- 
तत्पूृवभासीदेतस्याहं पू्॑ंमासं, ममैतत्पुनर्भविष्यत्येतस्थाहूं पुनर्भविष्यामीति 
परद्रव्य एवासद्सुतात्मविकल्पत्वेनाप्रतिबुद्धों लक्ष्येतात्मा। नाग्निरिन्धन- 
मस्ति नेन्धनसम्निरस्त्यग्निरग्निरस्तीन्धनसिन्धनसस्ति नाम्नेरिस्धनर्मा: 
नेन्धनस्पारिनिरस्त्यस्नेर ग्तिरस्तीन्धनस्पेन्धनमस्ति, नास्नेरिन्धनं पूर्द-गसी- 


एतस्थ श्रस्मि | मैं इसका हूँ, [एतत्‌ मम भ्ररिति | यह मेरा है; [एतत्‌ मप्त 
पू्वम्‌ श्रासीत्‌ | यह मेरा पहले था; [एतस्थ श्रहस्‌ श्रपि पुर्वंस्‌ श्रासम्‌ 
इसका मैं भी पहले था; [एतत्‌ सम पुनः भविष्यति] यह मेरा भविष्य में 
होगा, | भ्रहम्‌ श्रपि एतस्य भविष्यामि | मैं भी इसका भविष्य में होऊंगा; - 
[एतत्‌ तु ऋसद्भूतम्‌ ] ऐसा भूठा [ झ्रात्मविकल्पं | श्रात्मविकल्प [करोति] 
जो करता है वह [संमृढ़ः | मुढ़ है, मोही है, श्रजश्ञानी है; [तु] और जो पुरुष 
[ भूतार्थ] परमार्थ वस्तुस्वरूप को [जानन्‌ | जानता हुआ [तस्‌| वैसा 
भूंठा विकल्प [न करोति | नहीं करता वह [ भ्रसंमूढः ] मूढ नहीं - ज्ञानी है । 
टीका :- (दृष्टान्त से समभाते हैं।) जैसे कोई पुरुष ईंधन भर 
झग्नि को मिला हुआ देखकर, ऐसा भूठा विकल्प करे कि “जो भ्रग्ति है सो 
ईंधन है, भ्रौर ईंधन है सो अग्नि है; श्ग्नि का ईंधन है, ईंधन की अग्नि है; 
झरिन का ईंधन पहले था, ईंधन की अग्नि पहले थी; अ्रग्नि का ईंधन 
भविष्य में होगा, ईंधन की अग्नि भविष्य में होगी; -ऐसा ईधन में ही 
अग्नि का विकल्प जो करता है वह भूठा है, उससे अप्रतिवुद्ध (अज्ञानी ) 
पहिचाना जाता है । इसीप्रकार कोई आ्रात्मा परद्रव्य में असत्यार्थ आ्ात्म- 
विवाल्प करे कि "मैं यह परद्रव्य हेँ, यह परद्रव्य मुभस्वरूप है; यह मेरा 
परद्रव्य है, इस परद्रव्य का मैं हूँ; मेरा यह पहले था, मैं इसका पहले था; 
भेरा यह भविष्य में होगा, मैं इसका भविष्य में होऊँगा;”- ऐसे भूठे 
विकल्पों से अप्रतिवुद्ध (अज्ञानी) पहिचाना जाता है । 
और “अग्नि है वह ईधन नहीं है, ईंधन है वह भ्रग्नि नहीं है; अस्नि 
है वह अ्रस्ति ही है, ईंधन है वह ईधन ही है । भ्रग्ति का ईधन नहीं, ईंधन 
की अग्नि नहीं; अग्नि की भ्रग्ति है, ईंधन का ईंधन है। अग्नि का ईंधन 
पहले नहीं था, ईंधन की अग्नि पहले नहीं थी; अग्नि की अग्नि पहले 
थी, और ईधन का ईंधन पहले था । अ्रग्ति का ईंधन भविष्य में नहीं होगा, 
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स्नेन्धनस्थाग्तिः पूर्वेसासीदस्नेरग्निः पूर्वमासीदिन्धनस्थेन्धन पुर्वमासीत, 
ताग्नेरिन्धनं पुनर्भविष्यति नेन्धनस्थारितः पुनर्भविष्यत्यस्नेररितः पुनर्भ- 
विष्यतीन्धनस्पेन्धनं पुनर्भविष्यतीति कस्यचिदग्नावेव सदभृतारितविकल्प- 
चन्नाहमेतदस्सि नंतदहमस्त्यहमहमस्स्येतदेतदस्ति न ममैत्तदस्ति नतस्थाह- 
मस्मि ममाहमस्म्येतस्पेतरस्ति, न ममैतत्पुबवमासीज्न तस्याहं पुरंसासं समाहुं 
पूर्वमासमेतस्येतत्पुर्वंभासीतू, न समैतत्पुनर्भ विष्पति नतस्याहूं पुनर्भविष्यातति 
ममाहूं पुनर्भविष्याम्येतस्येतत्पुनर्भविष्यतीति स्वद्रव्य एवं सद्भुतात्मविकल्प- 
स्थ प्रतिबुद्धलक्षशस्थ भावात्‌ । 


ईंधन की भअ्रग्नि भविष्य में नहीं होगी; अग्नि की अग्नि ही भविष्य में होगी 
ईंधन का ईंधन ही भविष्य में होगा।” - इसप्रकार जैसे किसी को अग्नि में 
ही सत्यार्थ श्रग्नि का विकल्प हो, सो प्रतिवुद्ध का लक्षण है। इसीप्रकार “मैं 
यह परद्रव्य नहीं हूँ, यह परद्रव्य मुभस्वरूप नहीं है; मैं तो मैं ही हूँ, परद्रव्य 
है वह परद्रव्य ही है; मेरा यह परद्रव्य नहीं, इस परद्रव्य का मैं नहीं; मेरा 
ही मैं हूँ, परद्रव्य का परद्रव्य है। यह परद्रव्य मेरा पहले नहीं था, यह 
परद्रव्य का मैं पहले नहीं था; मेरा मैं ही पहले था, परद्रव्य का परद्रव्य 
पहले था। यह परद्रव्य मेरा भविष्य में नहीं होगा, इसका मैं भविष्य में नहीं 
होऊँगा; मैं श्रपना ही भविष्य में होऊँगा, इस (परद्रव्य) का यह (परद्रव्य) 
भविष्य में होगा ।/ - ऐसा जो स्वद्रव्य में ही सत्यार्थ आत्मविकल्प होता 
है वही प्रतिबुद्ध (ज्ञानी) का लक्षण है - इससे ज्ञानी पहिचाना जाता है। 


भावाथ :- जो परद्रव्य में श्रात्मा का विकल्प करता है, वह तो अज्ञानी 
है और जो अपने आत्मा को ही अपना मानता है, वह ज्ञानी है; यह अग्नि - 
इंधन के दृष्टान्त से दढ़ किया है । 


गाथा २०-२१-२२ पर प्रवचन 


' देखो ! पहले दृष्टान्त देते हैं कि लकड़ी को और अग्नि को मिला 
हुआ देखकर लकड़ी के इंधन व अरिनि का स्वभाव भिन्न होते हुए भी दोनों 
को जो एक मानता है-गअर्थात्‌ ईंधन है, वही भ्रग्नि है; और अ्रर्नि है 
वही ईंधन है-ऐसा जो मानता है, वह लौकिक में मूर्ख कहलाता है 
क्योंकि अग्नि का स्वभाव जो प्रकाश व उष्णता है, वह लकड़ी के स्वभाव 
से भिन्न है, उसीप्रकार जो राग, शरीर, मन, वाणी, घर, लड़का 
लड़की इत्यादि मैं हूँ और ये मेरे हैं - ऐसा परद्रव्य में ही श्रसत्यार्थ 
आत्मविकल्प करता है - वह भश्रप्रतिवुद्ध अज्ञानी है, मिथ्यादष्टि है| 
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परद्रव्य में सचित्त, अचित्त, और मिश्र ऐसे तीन प्रकार किये हैं । 
संसारी ग्रृहस्थ को स्त्री, कुटुम्ब, परिवार, लड़का, लड़की इत्यादि सचित्त; 
शरीर, लक्ष्मी इत्यादि अचित्त; और वस्त्र सहित स्त्री, बाल-बच्चे ये 
सचित्ताचित्त मिलकर मिश्र -इन तीनों को जो अपना माने ,वह 
मूढ़ है। उसीप्रकार साधुओं के जो शिष्य हैं-सचित्त, पिच्छी-कमण्डलु 
आदि उपकरण -अचित्त, तथा उपकरण सहित शिष्य -मिश्र । दूसरे 
प्रकार से कहें तो पुण्य-पाप के विकल्प -सच्तित्त, पुदुगलादि परद्रव्य - 
अचित्त, ओर गुणस्थान-मार्गण्ास्थानरूप से परिण॒मित जीव - वह मिश्र; 
इसप्रकार सचित्त, अचित्त और मिश्र ऐसे तीनप्रकार के परद्रव्यों को 'यह्‌ 
मैं हुँ और ये मेरे स्वरूप हैं' - ऐसा माने वह मूढ़ है, मिथ्यादृष्टि है । 

प्रश्न - चौदह मार्गणा में तो स्वयं को खोजना चाहिए न ? 

उत्तर - कहाँ खोजना ? यह तो पर्यायदृष्टि से पर्यायपने कैसा है - 
इसकी वात है । वस्तुपने तो ज्ञायक चौदह मार्गणा में हैं ही नहीं, भेद में 
आत्मा है ही नहीं, और ये मार्गणास्थान वस्तुपने आत्मा में हैं ही नहीं । 
अरे | गुणस्थानरूप से इसे देखें - खोजें, तो गुणस्थान भी ज्ञायक में नही हैं 
और ज्ञायक श्रात्मा गुरास्थान में नहीं है। भाई ! ऐसी सूक्ष्म बात है। यह्‌ 
तो संक्षेप में समझाया है । 

मैं यह परद्रव्य हें और यह परद्रव्य मुकरूप है; ऐसी मान्यता 
अज्ञान है । यह राग -व्यवहाररत्नत्रय के विकल्प मुझूरूप हैं, यह शरीर 
मुभरूप है, स्त्री मुकरूप है। लोग स्त्री को अर्घागिनी कहते हैं । भरे, धूल में 
भी अर्धागिनी नहीं है, यह तो मू्खेता है। स्त्री का भात्मा जुदा है, उसके 
शरोर के रजकरणा जूदे हैं। उसका और आत्मा का संबंध कंसा ? यह मेरा 
देश, यह मेरा पुत्र, यह मेरा पिता - ऐसा निमित्त से, व्यवहार से कहा जाता 
है । वास्तव में किसका पिता, किसके पुत्र ! झात्मा का बाप कंसा और पुत्र 
कैसा ? एक निज ज्ञायकभाव के सिवाय पुण्य-पाप, गुणस्थान, भेद इत्यादि 
जितनी वस्तुएँ हैं, उन सबको निज मानना -यह परद्रव्य को ही निज 
मानना है| पर्याय में इन वस्तुओं का व्यवहारनय से ज्ञान करे, यह जुदी 
बात है; किन्तु यह वस्तु मेरी है और मैं इसका हूँ - ऐसा माने तो मिथ्या- 
दृष्टि है। 'मैं, यह' ऐसे दो अस्ति तो सिद्ध की हैं । 'मैं' एक अस्ति और 
यह दूसरी अस्ति है। रागादि पुण्य-पाप, दया, दान, ब्रत, शरीर, मन, 
वाणी, इन्द्रिय इत्यादि की भी 'भ्स्ति' है। वेदान्ती के 'ब्रह्म सत्य का 
जगत मिथ्या' की तरह भात्मा सत्य और अन्य सव भ्रम - ऐसा नहीं है । 
यह टीका तो बहुत संक्षिप्त भाषा में है, किन्तु अन्दर बहुत रहस्य भरा है। 
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प्रवचन में झ्राया था कि जैनधर्म किसे कहना ? 


ज्ञायकभाव से परिपूर्ण भगवान आत्मा, ज्ञान और आनन्द से भरा 
हुआ अथवा व्रीतराग-स्वभाव से भरा हुआ प्रभु है | इसकी परणाति में - 
पर्याय में वीतरागता की दृष्टि, जान और शान्ति प्रगट होती है, यही 
जैनधर्म है। मुनिराजों ने तो यहाँ तक कहा है कि यह जैनधम जयवन्त 
वर्तंता है-अर्थात्‌ यह ज्ञायकप्रभु मेरा नाथ मेरे हाथ श्राया है; मुझे वीत- 
रागी-समकित, बोतरागो-ज्ञान और वीतरागी-रमणतारूप जैनधर्म जयवंत 
वरतंता है । श्रो हो ! -दिगम्बर संतों की गजब शैली है! धर्म वीतरागी 
दशा है, इसमें व्यवहाररत्नत्रय के राग की मिलावट नहीं है ! 


लोग कहते हैं कि यह सव लड़के पढ़-पढ़कर होशियार इन्जीनियर 
होते हैं, पश्चात्‌ कारखाने चलाते हैं। कहते हैं कि देखो, श्रमुक का 
लड़का कैसा कारखाना चला रहा है; परन्तु क्या यह सच है ? अरे, यह 
तो गप्प है, गप्प | कैसा कारखाना ? भाई तू तो ज्ञायकस्वरूप है। प्रभ्न तू 
एकसमय की पर्याश् जितना भी नहीं है तो फिर राग का, लड़के-लड़कियों 
का, देश का कैसे होगा ? यह लक्ष्मीवाला, इज्जतवाला, पैसेवाला, स्त्री- 
वाला, कुटम्बवाला, कारखानावाला; अहा हा ! कितने 'वाला' बना 
बैठा है। जिसे एक 'वाला' हो तो वह चिल्लाहट मचाता है, तड़पता है । 
वाला! एक जाति का जत्तु है, जो कुआँ वावड़ी आदि के पानी में रोगारगु 
के रूप में पनपता है। उस पानी को पीने से परों में लम्बी तांत जैसे 
लम्बे-लम्बे कीड़े निकलते हैं- उसे “वाला कहते हैं। उस एक ही वाला 
से रोगी चिल्लाता है, तो फिर इस जगत में तूने कितने 'वाला' पाल रखे 
हैं, तेरी क्या दशा होगी ? ' ' 

कोई कहे कि जो “वाला” पैर में, रोग के रूप में निकलता है सो वह 
तो दुःख-दर्द पेदा करता है, परन्तु कारखानावाला आदि में जो 'वाला' 
शब्द का प्रयोग है, वह तो दुःखरूप नहीं है ? 

भाई ! बात तो वास्तव में ऐसी है कि शरीरादि परवस्तुएं मेरी हैं, 
यह मान्यता ही दुःखरूप है और जब परवस्तु शरीर, पैसा, वगरह पर लक्ष्य 
जाता है, तव अपनी आकुलता के दु:ख में ये परवस्तुयें निमित्त है। भ्रतीरि 'य 
आनंद का कारण तो एकमात्र चैतन्यमूर्ति भगवान ही है । 

व्यवहाररत्नत्रय. आदि परद्रग्य मेरे हैं-ऐसा माने तो मूढ़ 
मिथ्यादृष्टि है । नियमसार गाथा ५० में तो शुद्धरत्नत्रय को - मोक्षमार्ग की 
वीतरागी-निर्मलपर्याय को परद्रब्य कहा है। त्रिकाली एक शुद्ध स्वद्रव्य जो 
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नहीं, वह सब परद्रव्य है। आत्मा को मात्र पर्याय जितना माने तो निज 
को प्रद्रव्यरूप माना है अर्थात्‌ चैतन्यसूर्य आनंद के नाथ भगवान आत्मा 
के सिवाय एकसमय को पर्याय को, राग को या शरीरादि परद्रव्य को जो 
अपना माने वह मूढ़ - मिथ्यादृष्टि है। वहाँ (नियमसार गाथा ५० में) 
सम्यग्दशेन-और वीतरागी-चारित्र को परद्रव्य कहा है, क्योंकि जैसे स्वद्रव्य 
के लक्ष्य के सिवा दूसरे द्रव्य में से ्रपनी नवीन पर्याय नहीं आती है, 
उसीष्रकार निर्मेलपर्याय में से भी नवीन निर्मलपर्थाय नहीं आती है। वहाँ 
इस निर्मलपर्थाय को परद्रव्य कहकर स्वद्रव्य की दृष्टि कराई है। नवीन 
* निर्मेलपर्याय की उत्पत्ति स्वद्रब्य के आश्रय से होती है । पर्याय में से पर्याय 
नहीं आती । भाई ! वीतराग परमेश्वर का मार्ग गहन है । 

अहा हा ! जैनधमेरूप से परिणमित वीतरागी-परणति में स्थित 
इन दिगम्बर सन्‍्तों को तो देखो ! उन्हें विकल्प झ्राया और टीका, टीका 
के कारण से बत गई । आचाये भगवान टीका के श्रन्तिम श्लोक में कहते 
हैं कि इस टीका का मैं कर्त्ता नहीं हूँ, मैं तो स्वरूपगप्त हूं । भरे प्रभु ! ऐसी 
सरल टीका करके आआाप 'ना' क्‍यों करते हो ? भाई ! यह तो शब्दों की 
शक्ति से टीका हुई, मेरे विकल्प और मेरी शक्ति से नहीं | पंचास्तिकाय व 
प्रवचनसार के अ्रन्तिम कलश में भी यही कहा है - 'यह टीका मैंने बनाई 
श्रौर इस टीका द्वारा तुम्हें ज्ञान होता है! - ऐसा भ्रम नहीं करना । 

पहले सामान्यरूप से लिया है कि मैं यह हूँ श्र यह मेरा है; पश्चात्‌ 
तीनकाल को लिया है - वत्तंमान में यह मेरा है और मैं इनका हूँ, भूतकाल 
में यह मेरा था और मैं इनका था, भविष्य में यह मेरा होगा भ्रौर मैं 
इसका होऊँगा । लड़कों को हमने पालपोप कर बड़ा किया, अव लड़के हमें 
पालेंगे-पोपेंगे, हमारी सेवा करेंगे । किसे पालेंगे तुके या अपने को ? बड़ी 
भारी वात है । 

भाई ! यह तो संसार का नाटक है। भरे भाई ! तुझे भ्रम है। 
नाथ ! तू तो सर्वेज्ञस्वभावी है, प्रत्येक आत्मा सर्वेज्षस्वभावरूप ही हैं - 
इसका अर्थ यह हुआ कि यह निज और पर को जाननेरूप परिणमनवाला 
है । यह स्व और पर दोनों एक हैं - ऐसा नहीं है। निज के ज्ञानरूप से और 
पर के ज्ञानरूप से परिरामना - ऐसा स्वपर-प्रकाशक इसका स्वभाव है। 
सर्वज्ञ की परणति जो प्रगट हुई, उसके पहले श्रद्धा में ऐसा श्राया था कि मम 
तो स्वेज्ञस्वभावी हूँ! । उस श्रद्धा के वल से सर्वेज्ञदशा प्रगट की । यह श्रद्धा 
सर्वज्स्वभावी आत्मा की है, अल्पज्ञ या रागवाले आत्मा कौ नहीं । ऐसा 
उपदेश है; भाई ! मार्ग तो यह है । 
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कितने ही ऐसा मानते हैं कि हमको तो ऐसी उपदेश-शैली चाहिए 
कि धीरे से बोलना हो तो धीरे से बोल सकें, जोर से बोलना हो तो जोर 
से वोल सकें, दूसरों को फटकार सकें । तथा कोई व्यक्ति तो ऐसा कहता था 
कि हमारे पास पैसा नहीं है, श्रत: ऐसा उपदेश दीजिये कि हमारे पास 
खूब पैसा हो जावे। अरे भगवान ! तू यह क्या कहता है ? भाई ! तेरा 
स्वरूप यह (उपदेश देना) नहीं है | “उपदेश मैं करता हूँ - यह तो पर को 


“निज माना है। बापू ! गजब बात है । मैंने पहले उपदेश किया था, उससे 


सब लोग समझे मेरे उपदेश से यह फल आया, ऐसा मानने वाला परद्रव्य 
को अपना मानता है और निज को परद्रव्यरूप मानता है । 

प्रश्न :- ऐसा निमित्त-नेमित्तिक संबंध तो है ? 

उत्तर :- यह तो जानने के लिए है परन्तु निमित्त से काये होता है - 
ऐसा मानने के लिए नहीं है | स्वयंभूस्तोत्र के ७३ वें छन्द में धर्मनाथ 
भगवान की स्तुति में श्राता है कि प्रभु ! आपकी वाणी में उपदेश निकला, 


. परन्तु धर्म किसी ने पाया कि नहीं; आपने यह नहीं देखा । आपने उपदेश 


दिया, पर इस उपदेश से किसने फल पाया, किसने नहीं पाया; यह आपने 
नहीं देखा । इसका शअ्रर्थ यह है कि पानेवाला पायेगा - यह तो केवलज्ञान 
में पहले से जान लिया गया है। इसीप्रकार समकिती भी यह नहीं देखता 
कि मेरे उपदेश से किसने क्या फल पाया । भरे ! जब उपदेश ही मेरा नहीं 
है तो फल का प्रश्न ही कहाँ उठता है। परवस्तु से भिन्नता की बात बहुत 
सूक्ष्म है। 

पहले कहा कि - 'मैंने उपदेश किया था, उससे सब समभे और 
मेरे उपदेश का यह फल आया'*, ऐसे भूठे विकल्‍प से अ्ज्ञानी -अप्रतिबुद्ध 
पहचाना जाता है। दलपतराम की कविता में आया है कि 'मूरख माथे 
शींगड़ा नाहि'-गअ्रर्थात्‌ मूर्खो के माथे पर सींग नहीं होते, जिससे उन्हें 
पहचाना जा सके श्रर्थात्‌ जेसे इन मूर्खो के पहचान की ऐसी कोई निशानी 
नहीं होती; उसीध्रकार अज्ञानी के भी बाहर में ऐसा कोई चिह्न नहीं होता, 
परन्तु परद्रव्य को निज मानना और निज को परद्रव्यरूप मानना -यह 
अ्रज्ञानी का चिह्न है। 

यहाँ तो भगवान श्रात्मा वस्तुतः सर्वज्ञस्वभावी है, यह सिद्ध 
करना है। वह भूतकाल की वस्तु को जानता है, जो वत्त॑मान में हैं उसे 
जानता है और जो भविष्य में होगा उसे जानता है। जानने के सिवा 
दूसरा कुछ इसमें है ही नहीं । दूसरे प्रकार से कहें तो ज्ञाता-दृष्टा इसका 
स्वभाव है । यह वस्तु के भूत, वत्तेमान व भविष्य को जानता है - यह बात 


समयसार गाथा २०-२१-२२ ] [ ३३६ 


यही है; परल्तु वह वस्तु है, इसलिए जाना - ऐसा नहीं है । उससमय की 
स्वपर-श्रकाशक ज्ञान की पर्याय स्वयं से प्रगटी, उसे जानता है । 


., बंध श्रधिकार में तो यहाँ तक लिया है कि मैने इसको मोक्ष 
पहुंचाया है, मैं इसको बंध कराता हूँ, ऐसी मान्यता मिथ्यावुद्धि है। 
भाई ! इसके अज्ञान और राग बिना इसे बंध नहीं होता और वीतरागता 
बिना इसे मुक्ति नहीं .होती । मैं इसको आजीविका देकर जीवित रखता 
हैं, मैं इसे मारता हूं, इसे सुख के संयोग मिलाता हूँ, इसे दुःख के संयोग 
मिलाता हूँ; ये सब मान्यतायें मूढ़दृष्टि अज्ञानी की हैं। वहाँ तक॑ दिया 
है कि जब वीतरागदशा के बिना यह जीव मुक्ति नहीं पाता है, तो तू 
मुक्ति देता है - यह कहाँ से आया ? अज्ञान और रागभाव के बिना जीव 
को बंध नहीं होता; इसलिए मैं इसको. बांधता हूँ, मारता हूँ, इत्यादि - 
यह बात कहाँ रही ? 


देवद्रव्य खाये तो खानेवाले को हानि होती है, पाप होता है। 
श्वेताम्बर शास्त्रों में इस मान्यता की पोषक एक कथा आती है। जो इस 
प्रकार है :- दो व्यक्ति थे । वे परस्पर एक दूसरे के बैरी थे । जब उनमें से 
एक का मकान बन रहा था तो दूसरे ने मकान बनने के पूर्व उसके मकान 
के नीचे मंदिर की एक ईट रख दी । उसने बैर का बदला लेने के लिए ऐसा 
किया था | उसके मन में ऐसा था कि इसे देवद्वव्य की बाधा से पाप होगा 
श्रौर इससे इसका सत्यानाश हो जायगा । परन्तु भाई ! जिसका मकान बना 
था, उसे स्वयं तो इंट की खबर नहीं है, तो फिर उसे पाप क्‍यों लगेगा और 
उसके कुल का उच्छेद भी क॑ंसे हो जायेगा ? परन्तु अज्ञानी अनादिकाल से 
ऐसा ही मान रहा है। तथा कोई ऐसा मानते हैं कि हमने ने जो लाख-दो 
लाख का मंदिर बनवाया है, उसमें जो लोग भक्ति, पूजा, धर्म करेंगे, उसका 
पुण्य-लाभ अपने को भी मिलेगा | यह भी बिल्कुल मिथ्या मान्यता है । 


यहाँ तो कहते हैं कि तीनों काल सम्बन्धी राग शरीर, वाणी, 
पैसा, लक्ष्मी, लड़की, देश इत्यादि -इन सव में इसीप्रकार 'ये मेरे और मैं 
इनका' - ऐसे भूठे विकल्प जो करता है; वह अज्ञानी - अप्रतिवुद्ध है । 


श्रग्नि है, वह ईंधन नहीं है - इस दृष्टान्त से अ्रव प्रतिबुद्ध की बात 
करते हैं :- 


अग्नि है वह इंधन नहीं है श्नौर ईंधन है वह अग्नि नहीं है । अग्नि- 
प्रकाशमानज्योति, वह लकड़ी नहीं है; लकड़ी है, वह प्रकाश नहीं है। 
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समयसार की जयसेनाचार्य की टीका में श्रग्नि के तीन मुख्यगुणों का 
वर्णन है। पाचक, प्रकाशक और दाहक। अग्नि भ्रनाज को पकाती है - 
यह पाचक, अरिनि स्व व पर को प्रकाशित करती है - यह प्रकाशक, और 
लकड़ी ग्रादि को जलाती है - यह दाहक । इसीप्रकार भगवान श्रात्मा में भी 
ये तीन गुण हैं। सम्यर्दर्शन पूरो-प्रानंद को पचाता है, भरत: वह पाचक है । 
एक्समय को संम्यग्दर्शन की पर्याय पूर्णानंदस्वरूप को पचाती है। ज्ञान 
स्ववपर को जाननेरूप प्रकाश करता है, श्रतः कह प्रकाशक है तथा 
वीतरागी-चारित्र रागादि को जला डालता है, अ्रत: वह दाहक है | 

जब श्ात्मा में स्थिरता होती है, तब्र राग रहता ही नहीं है; यही 
इसकी दाहकता है। इसप्रकार अ्रग्नि के दुष्टांत से आत्मा में तीन 
गुण कहे । 

तथा अग्नि है वह इईंघन नहीं है, ईवन है वह अरिनि नहीं है; श्रग्नि 
है वह अग्नि ही है, ईंधन है वह ईंधन ही है - यह सामान्य बात की । अब 
तीनकाल सम्बन्धी वात करते हैं। वत्तंमान में अग्नि का ईंधन नहीं हैं, 
इंधन की अग्नि नहीं है; श्रग्ति की ही अग्नि है, ईंधन का ही ईंधन है - यह 
वत्तमान हुआ । अग्नि का ईंधन पहले नहीं था, ईंधन की अ्रग्नि पहले नहीं 
थी; अग्नि अग्नि की थी और ईंधन ईंधन का था । इसीप्रकार अग्नि का 
ईंधन भविष्य में नहीं होगा, ईंधन की अग्नि भी भविष्य में नहीं होगी; 
अग्नि की अग्नि ही भविष्य में होगी, ईंधन का ईंघन ही भविष्य में होगा । 
इस रीति से जिसप्रकार किसी को अ्रग्नि में ही सत्यार्थ-अग्नि का विकल्प 
हो - वह प्रतिवुद्ध है । 

उसीध्रकार मैं परद्रव्य नहीं हूँ, यह परद्रव्य मुकस्वरूप नहीं है; 
मैं तो मैं ही हूँ, परद्रव्य वह परद्रव्य ही है - यह सामान्य वात की। 
देखो ! यह मैं तो सर्वज्नस्वरूपी प्रभु आत्मा हूँ । मैं सव को जानता अवश्य हूं, 
परन्तु यह सब मेरे नहीं हैं। अहा हा ! पर्याय में स्व-पर को पूर्णो जानने 
का मेरा स्वभाव है, परन्तु पर मेरा है-ऐसा वस्तुस्वरूप नहीं है; 
तथा परपदार्थ हैं, अत: उनके कारण मुझे उनक्रा ज्ञान हुआ- ऐसा 
भी नहीं है। यहाँ यह कह रहे हैं क्रि मैं परद्रव्यरूप नहीं हूँ, रागरूप 
नहीं हूँ, शरीररूप नहीं हूँ, देश, कुटुम्व, लड़का, लड़की - इन स्वरूप भी 
मैं नहीं हैँ । कितने ही ऐसा मानते हैं कि मेरी उपस्थिति हो और मेरी 
सलाह मिले तो काम ठीक होता है; धूल में भी ऐसा नहीं है । मैं तो मात्र 
जाननेवाला ज्ञायक हूँ तथा यह परद्वव्य मेरा स्वरूप नहीं है। शरीर, 
मन, वाणी, राग - यह सव मेरा स्वरूप नहीं है | मैं तो एक सर्वज्ञस्वरूप 
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ही हूँ । लोक में ऐसा कहते हैं कि - “मनुष्य होशियार हो तो कमाता है 
और दुकान पर मूर्ख बैठा हो तो क्‍या कमावे ? देखो, गाँव की बहुत 
दुकानें वंद पड़ी हैं और मैं होशियार जानकार हू, इसलिए मेरी दुकान 
बरावर चलती है,” परन्तु यह वात बिल्कुल ठीक नहीं है, स्वेथा असत्य है । 
निज की वस्तु क्या है - यह जाने विना मिथ्या अ्रभिमान का सेवन करे, 
तो इससे क्‍या ? प्रभू तू तो सर्वज्ञनेत्र है, सबको जानता तो अवश्य हैं, 
परन्तु इन सब में से कोई भी वस्तु स्वपने नहीं होती । 

मैं यह परद्वव्य नहीं हूँ - इसमें 'मैं हू” और 'ग्रन्यद्रव्य रागादि 
वगरह हैं - ऐसा दोनों का अस्तित्व सिद्ध किया। परन्तु ये परद्रव्य, 
राग, व्यवहाररत्तत्रय का विकल्प और इनका फल जो स्वर्गादि है, वह 
मेरा स्वरूप नहीं। भ्रहाय हा ! छहुखण्ड का स्वामी चक्रवर्ती समकित पावे, 
तव कहे कि यह छहखण्ड का वैभव मैं नही हैं, यह तो सव चक्रवर्तित्व के साथ 
होता है । मैं छट्खण्ड नहीं साधता, मैं तो श्रखण्ड को (निजस्व॒रूप को ) 
साधता हूँ । मैं छहखण्ड का स्वामी नही हैं, में तो अखण्डस्वरूप का स्वामी 
हूँ । निहालभाई ने द्रव्यदृष्टिप्रकाश में लिखा है - “किसी ने कहा कि - 
चक्रवर्ती छहखण्ड को साधते थे तो उससे कहते है कि ऐसा नहीं है, वे तो 
समकिती थे, इसलिए अखण्ड स्वभाव को साधते थे; छहखण्ड को नहीं । 
जायकस्वरूपी भ्रखण्ड एक प्राननद के नाथ भगवान आत्मा को साधते थे ।” 
भाई ! यह आत्मवस्तु तो अ्रन्दर कोई भ्रलौकिक है। 

प्रव वत्तेमान काल की श्रपेक्षा कथन करते है। मेरा यह परद्रव्य 
नहीं है, इस परद्वव्य का मैं नहीं हूँ। यह श्रभी जो रागादि है वे मेरे 
नहीं हैं, इन परद्रव्यों का मैं नहीं हूं; मेरा ही मैं हूँ। सर्वेज्स्थभावी जो 
अ्खण्डवस्तु, वही मैं हु परद्रव्य परद्रव्यरूप ही है । व्यवहाररत्तत्रय का 
जो राग आता है, उससे एकरूप मैं नहीं हूँ और यह मेरा नही है । मात्र उस 
संबंधी का जो ज्ञान मुझे है, वह मेरा है। श्रह्य हा ! सन्‍्तो ने करुणा कर के 
ऐसी टीका लिखी है | सामनेवाले के गले उतर जाय, - ऐसा शीरा तेयार 
करके मुँह में डाल दिया है। भाई | तू वत्तंमान में भी सर्वज्ञस्वभाव 
आत्मा ही है । नाथ ! इन परवस्तुओं का तू नहीं है भौर परवस्तुएँ तेरी 
नहीं है । 

मे श्रव भूतकाल की अपेक्षा कहते हैं । ये परद्रव्य मेरे पहले नही थे, इन 

परद्रव्यों का मैं भी पहले कभी नहीं था । अरे ! पहले मेरा शरीर ठीक था, 
प्रस्तु श्रभी-प्रभी बिगड़ गया है। तथा कोई ऐसा कहता है कि यह स्त्री 
ऐसी खराब पगवाली मिली है कि इसके भाते हो सारी लक्ष्मी चली गई है। 
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तो दूसरा व्यक्ति यह कहता है कि मेरे घर यह बाई सुन्दर पगवाली आई 
है कि इसके आते ही भ्रटूट पैसा हो गया है; ऐसा कहनेवाले सब मूख हैं। 
यह शरीर, पैर और पैसा आत्मा का है ही कब ? यह तो सब श्रज्ञान का 
फल है | हमें सब पता है, नाटक तो सब देखते हैं। नाच तो नहीं किया, 
परन्तु नाचने वालों को देखा है। तथा कोई कहता है कि यह नौकर पहले 
तो वफादार था, भ्रव वदल गया है । यह लड़का पहले तो कहना मानता 
था, परन्तु पता नहीं क्या हो गया है कि कोई बात मानता ही नहीं है, शादी 
के बाद औरत का ही हो गया है; इत्यादि न जाने कितनी वातें करते हैं । 
अरे ! बापू सुनो तो सही ! यहाँ तो कहते हैं कि पहले हमारा कोई था 
ही नहीं, मेरा तो एक सर्वज्ञस्वरूप था, सो वह तो मैं हूँ, श्रभी भी हूँ ही । 
आर परद्रव्य परद्रव्यरूप हो है । 
भ्रव भविष्यकाल के बारे में खुलासा करते हैं । यह परद्रव्य मेरा 
भविष्य में कभी होगा नहीं, और मैं भी भविष्य में इसका नहीं होरऊँगा । 
इस राग का, शरीर का, देश का मैं कभी नहीं होऊँगा। किसी का पुत्र 
श्रौर किसी का पिता भी मैं कभी भविष्य में नहीं होऊंगा । मैं तो मेरा ही 
रहूंगा, ऐसे अस्ति-नास्ति से कहते हैं | तथा इस परद्रव्य का परद्रव्य ही 
भविष्य में रहेगा । 
इसप्रकार जो तीनों ही काल संबंधी स्वद्॒व्य में ही सत्यार्थ श्रात्म- 
विकल्प होते हैं, वही प्रतिबुद्ध का लक्षण है, उनसे ही उसकी पहचान 
होती है। एक ज्ञायकभाव सर्वेज्स्वभभावी आत्मा ही मैं हूँ, इसप्रकार 
सत्या्थे श्रात्म-विकल्प ही सम्यर्दृष्टि का लक्षण है। इसप्रकार ज्ञानी की 
पहिचान होती है । शिष यह मेरा और वह तेरा, मैंने ऐसा किया व तूने 
वेसा किया, तुम उपकार भूल गये, आदि विकल्प सब मूख॑ता है, 
अज्ञान है। 
जो परद्रव्य में श्रात्मा के विकल्प करते हैं, वे तो अज्ञानी हैं और 
जो निज आत्मा को ही निज मानते हैं, वे ज्ञानी हैं। इसप्रकार अ्रग्नि और 
इंधन के दुृष्टान्त द्वारा दृढ़ किया है। 
श्रब इस अर्थ का कलशरूप काव्य कहते हैं :-- 
(मालिनी ) 
त्यजतु जगदिदानों मोहमाजन्मलोढ 
रसयतु रसिकानां रोचन ज्ञानमुचत्‌ । 
इह कथमपि नात्मानात्मना साकसेक: 
किल कलयति काले क्वापि तादात्म्यवृत्तिम्‌ २२॥। 
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श्लोकार्थ: - [जगत्‌ ] जगत्‌ भ्र्थात्‌ जगत्‌ के जीवो ! [ भ्राजन्मलीढं 
मोहम्‌ | भ्रनादि संसार से लेकर आज तक अनुभव किये गये मोह को 
[इदानोीं त्यजतु | अब तो छोड़ो और [रसिकानां रोचनं] रसिक जनों को 
रुचिकर, बी जानम्‌ | उदय हुआ जो ज्ञान, उसका [ रसयतु] झ्रास्वादन 
करो; क्योंकि [इह ] इस लोक में [श्रात्मा] आत्मा [ किल ] वास्तव में 
[कथम्‌ श्रपि | किसीप्रकार भी [ प्रनात्मना साकम्‌] अनात्मा (परद्रव्य) 
के साथ | क्‍्व श्रपि काले ] कदापि [ तादात्म्यवृत्तिम्‌ न कलयति ] 
तादात्म्यवृत्ति (एकत्व) को प्राप्त नहीं होता, क्योंकि आत्मा [ एकः] एक 
है; वह अन्य द्रव्य के साथ एकतारूप नहीं होता । 


भावार्थ: - आत्मा परद्वव्य के साथ किसीप्रकार क्रिसीसमय एकता 
के भाव को प्राप्त नहीं होता। इसप्रकार आचायेदेव ने, अनादिकाल से 
परद्रव्य के प्रति लगा हुआ जो मोह है, उसका भेदविज्ञान बताया है और 
प्रेरणा की है कि इस एकत्वरूप मोह को अरब छोड़ दो और ज्ञान का 
आस्वादान करो; मोह वृथा है, भूठा है, दु:ख का कारण है। 
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जगत के जीवों को लक्ष्य में लेकर कहा है कि - हे जगत के जीवो ! 

अनादि संसार से लेकर श्राजतक मोह का ही अनुभव किया है, इसे भ्रव तो 
छोड़ो । अ्नादिकाल से भगवान आत्मा का शान्तस्वभाव होते हुए भी 
तुमने राग-द्वेष और पुण्य-पाप के भावों का ही वेदन किया है । अ्नादि से 
दया, दान, व्रत, भक्ति, काम, क्रोधादि भावों में जो मोह, परपदार्थ में 
ममत्वपरिणाम, पर में सावधान रहने का भाव आदि, जो कि अधमेरूप 
हैं, उन्हीं का ही तुमने वेदन किया है; परन्तु निज का जो भतीन्द्रियज्ञान 
झौर आनन्दस्वरूप भगवान आझात्मा है, उसका अनुभव नही किया । 


यह खाना-पीना और यह व्यापार करना आदि में बाह्यक्रिया होती 
है, वह तो नहीं कर सकता; किन्तु उसकाल में तत्संवंधी जो राग-द्वेष-मोहादि 
के भाव होते हैं, उनको किया है, उन्हीं का अनुभव किया है, वेदन किया 
है । चौवीसों घंटे यह धंधा-पानी की सब प्रवृत्तियाँ दिखाई देती है; इनमें 
कोई पर का कुछ करता नहीं है, और कर भो नहीं सकता । झ्नादिकाल से 
स्वरूप के स्वाद से विरुद्ध राग-ढेेप, तथा शुभ-अ्रशुभ विक्ृतभाव ही किये 
और भोगे हैं। क्योंकि पर का वेदन तो कोई कर नहीं सकता और आत्मा 
का अनुभव झ्राजतक किया नहीं । 
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निज आत्मा का वास्तविक स्वरूप तो ज्ञाता-दृष्टा है। इसे भूलकर 
पुण्य-पाप मेरे, शरीर मेरा, लक्ष्मी-स्त्री-कुटुम्ब आदि मेरे-ऐसी मान्यता 
में किये हुए मिथ्याभाव और श्रनुकुलता-प्रतिकूलता में किये हुए राग- 
हेष का ही श्रनादि से अ्रनुभव किया है। दिगम्बर साधु होकर भी अनन्त 
बार नवमें ग्रेवेयक तक गया, तथापि आत्मा का अनुभव ने करके मोह- 
राग-द्वेष का ही वेदन किया है । इतनी बात करके अ्रव कहते हैं कि श्रव तो 
इस मोह को छोड़ो ! स्वपदार्थरूप ध्येय को भूलकर, परपदार्थ को ध्येय 
बनाकर, जो राग-द्वेष का अ्नादि से वेदन है, उसे अ्रव छोड़कर भगवान 
आनंद के नाथ प्रभु भ्रात्मा को विषय - ध्येय वनाओ । 


भगवान शअतोन्द्रिय आनंद का नाथ अन्दर विराजता है। उसे भूलकर 
अनादि संसार से अर्थात्‌ निगोद से लेकर एकेन्द्रिय, दो-इन्द्रिय, तीन-इन्द्रिय, 
चार-इन्द्रियु, प॑चिन्द्रिय, नारकी, तिर्यंञच, देव तथा मनुष्य के जो अनन्तभव 
किये, उनमें ये परद्रव्य मेरे हैं - इसप्रकार पर को ही निज माना है। 
निज की वस्तु की संभाल करने के बदले परद्रव्य की संभाल करने में रुक 
गया है । इससे हे भाई ! तू दुःखी है, अतः भ्रव इन परद्रव्यों के प्रति मोह 
छोड़ । जिन राग-देष को निज मानकर ग्रहरा किया है, अनुभव किया है 
उनका लक्ष्य छोड़कर भगवान आनंद का नाथ प्रभु भात्मा है; इसका 
लक्ष्य कर | देखो ! यह धर्म की रीति है'। दया, दान, व्रत आदि करना 
कोई धर्म की रीति नहीं है, ये तो विकल्प हैं. यह तो राग का ही वेदन है । 
अब तो वत्तमान में गुलांट खाझो - ऐसा कहते हैं। तूने जो राग-द्वेष श्रौर 
पुण्य-पाप को ध्येय बनाकर उसका वेदन किया है, उस वेदन में 'बह मैं 
हूँ, ऐसा मानकर वेदन किया है, तो श्रव “वह मैं नहीं, किन्तु “मैं तो 
ज्ञत्ता-दृष्टा चेतन हैं - ऐसा अंतर की पर्याय में त्रिकाली को ध्येय बनाओ 
यह धमम है। ऐसा करा धर्म ? इतने मंदिर बनवाओझो या इतने उपवास 
करो - ऐसा कहो तो जल्दी सम में श्राता है ) परन्तु भाई ! मन्दिर कौन 
बनवाता है ? उस समय ऐसा मन्दिर बनवाने का जो राग होता है, हम तो 
वही मात्र करते हैं, मन्दिर तो अपनी स्व-समय की योग्यता से बनता है । 
उपवास करने का विकल्प भी राग ही है। अरे ! अनादि से निज को 
भूलकर राग किये विता एकसमय भी नहीं गया; श्रव तो इस मोह 
को छोड़ो ! इसे छोड़कर क्या करता और उससे .क्या होगा ? श्रव यह 
बात कहते हैं । ॥ 

रसिकजनों को रुचिकर उदित हुए ज्ञार्न का आस्वादन करो । 
आत्मा के. अतीन्द्रिय आनन्द के जो रसिकजन हैं, उन सम्यर्दृष्टि-धर्मी 
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रसिकजनों को आत्मा के श्रतीन्द्रिय-आनन्द के स्वाद की रुचि है। 
सम्यर्दृष्टि निजशुद्धद्रव्य की रुचि करके शक्ति में जो श्रानन्दरस है, वह 
पर्याय में प्रगट करके श्रात्मा के आनन्द का स्वाद लेते हैं । उनको पुण्य-पाप 
रूप भाव की रुचि नहीं है; उन्हें पुण्य-पापवंध की व उसके फल की भी रुचि 
नहीं है; उन्हें एकमात्र आत्मा के आनन्द का स्वाद ही रुचिकर है। यहाँ 
कहते हैं कि ऐसे अ्रतीन्द्रिय आनन्द के स्वाद को झास्वादो । 

यहाँ यह नहीं कहा कि पहले व्यवहार करना,फिर यह करना,फिर वह 
करना; क्‍योंकि व्यवहार तो राग है, यह तो भ्रनन्‍्तबार किया है। इसकी 
रुचि तो अनादिकाल से है। यहाँ तो सीधी बात की है कि इसे अब तो 
छोड़ो । श्रर्थात्‌ रागादिव्यवहार के लक्ष्य को छोड़ो और त्रिकाली भगवान 
जो अन्दर विराजता है, उसका लक्ष्य करो । रसिकजनों को जो रुचिकर, 
ऐसा जो भगवान आत्मा उसे चाहें ज्ञान कहो, आनन्द कहो या ज्ञायक कहो - 
उसके ही स्वाद की रुचि करो। पहले जो राग के वेदन की रुचि थी, वह तो 
मिथ्यादर्शन था; इसलिए अब आत्मा के आनन्द की रुचि करो, क्योंकि जो 
भगवान झानन्दघनस्वभाव के स्वाद की रुचि करे, वह सम्यर्दृष्टि है । 

सम्यर्दुष्टि-धर्मी ज्ञान के उदय - प्रगटदशा का स्वाद लेता है, यह्‌ 
उसे रुचिकर है । पहले वह जो राग-द्वेप का स्वाद लेता था, वह तो पर 
को लक्ष्य - ध्येय बनाकर लेता था। रसिकजनों का ध्येय तो चैतन्यतत्त्व 
है । इसलिए कहते हैं कि चैतन्यतत्व का लक्ष्य प्रगट होने पर ज्ञान जो 
स्वभावरूप है (आनन्दसहित है), उसका स्वाद लो और राग की रुचि 
छोड़ो । भाई ! इन शब्दों में बहुत माल भरा है । 

अहा हा! शुभभाव भी धर्मी-ज्ञाता के ज्ञान का की है । 
इससे पुण्यवंध होता है, तथापि ज्ञाता का श्ञेय है और इसके फल में जो 
स्वर्गादि मिलते हैं, वे भी ज्ञाता के ज्ञेय है, स्वज्ञेय नहीं इसीप्रकार 
धर्मी को पाप के परिणाम होते हैं, वे भी ज्ञाता के जय हैं । इनसे पापवंध 
द्रोता है, वे भी ज्ञाता के ज्ञेय हैं, इनके फल में नरकादि प्रतिकूल संयोग 
मिलते है, वे भी ज्ञाता के ज्ञेय हैं। ये सब शुभ व अशुभ ज्ञाता के परज्ञैय 
हैं। ब्रत के परिणामों से जीव को स्वर्ग में स्त्रियाँ मिलती हैं, सुख-बभव 
मिलता है। शुभभाव से संयोग मिलें, परन्तु स्वभाव नहीं मिलता । इसका 
श्रथे यह है कि धर्मी को आ्रात्मा रचा है। इसे शुभभाव की, ब्रतादिक की 
रुचि नहीं है । ज्ञानी के यह शुभभाव, उससे हुआ बंधन, और उसका फल 
जो आता है; बह सव परज्ञेयरूप में है। 'ये संयोगीभाव और ये संयोग मेरे 
हैं! - ऐसा ज्ञानी नहीं मानता । 
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शुद्ध आत्मा के अनुभवी - सम्बन्दृष्टि को तो अतीन्द्रिय-आनन्द के 


जी, अखककी, 


स्वाद की रुचि है। अहा हा ! चक्रवर्ती को छहलण्ड का राज्य मिते त्तो 


ससमयसार नाठक में पं० वनारसीदासजी ने कहा है :- 
स्व-पर प्रकाशक सकति हमारी, 
तातें बचन-सेद अम भारी। 
ज्ञेय-दशा दुविधा परयासी, 
सिजरूपा पररूपा भासी ॥। 


किक 


थे पाँच अखुद्षत, पाँच महाव्रत वगैरह के शुभभाव हमारे हैं - ऐसा 
ज्ञानी नहीं मानता; किन्तु ये परज्ञेयरूप से हैं, स्वनैय में नहीं हैं, उनके 
फल के रूप में जो कर्म का वंचन पड़ा है, वह भी परत्ञेय है । 'मुझ्ठे बंधन है, 
मैं बंधा हैँ - ऐसा जानी नहीं मानता, ठथा इनके फल में जो संयोन मिलते 
हैं-वे भी इन्हें परज्ेय हैं। 'संबोय मेरा है - ऐता ज्ञानी नहीं मावता ! 

सम्बर्द्प्टि-दर्मी को आत्मा का स्वाद रुचिकर हैं। रुचिकर अर्थात्‌ 
आनन्ददायक है। रुचि-श्रद्धा-प्रतीति की व्याख्या यह है कि - जो प्रत्यक्ष 
आत्मा के आनन्द का स्वाद आया, वही रुचि-अद्धा-प्रतीति है, यही जेलवर्म 
है। देखो ! यह जैनदर्शन, वस्तुद्णन है। कितने ही लोग तव धर्मों को 
सिलाकर विश्वचर्म कहते हैं, परन्तु वह धर्म है ही नहीं। सर्वक्षमगवान 
का कहा हुआ एक ही मार्ग विश्वधर्म - जेनधर्म है । इसका किसी दूसरे धर्मो 
के साथ मेल है ही नहीं। भाई ! जीवों को ठीक लगे या न लगे, परच्तु 
वस्तु तो ऐसी है, यही है । वस्तु ज्ञानानन्दस्वभावी जो ज्ञायक आत्मा, उसकी 
रूचि करने पर जो ज्ञान और आरन्द की शक्ति प्रययि में प्रयट होती है, 
उसका आस्वादन करो - ऐसा कहते हैं। यह मार्य है, इसके सिवाय दूसरा 
कोई नागे नहीं है। कुन्दकुन्दाचायें की एक गाथा है कि समकित जैसी 
कल्याणकारी वस्तु जयत में कोई नहीं है और निश्यात्व जैसी जयत में कोई 
अकल्याणकारी वस्तु नहीं है । 

इसलिए यहाँ कहते हैं कि रसिकजनों को रुचिकर, उदित हुये ज्ञान 
का आस्वादन करो, क्योंकि इस लोक में आत्मा दस्तुतः किसी भी प्रकार 
से अनात्मा (परद्रव्वय) के साथ किसी भी काल में एकपने को प्राप्त नहीं 
होता । अनात्मा न्र्थात्‌ राग से लेकर सभो परवस्तुएँ अनात्मा हैं। इस 
आत्मा की अपेक्षा सिद्धनगवान नी अनात्मा हैं। अहा हा ! यहाँ कहते हैं 
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कि किसी भी प्रकार से किसी भी काल में भगवान आत्मा परद्रव्य के साथ 
एकरूप नहीं होता। भगवान ज्ञायकस्वरूपप्रभु गुण-गुणी के भेद के 
विकल्प से लेकर, सभी अनात्मा परद्रव्यों के साथ एकपने को प्राप्त नहीं 
होता । ऐसा धर्म व ऐसा उसका मार्ग ! अहा हा"""० | ! 

प्रश्व :- दया पालना, ब्रत करना यह आप क्‍यों नहीं कहते हो ? 

उत्तर :- सुनो भाई ! ये दया व ब्रत के जो विकल्प हैं, इनसे तेरी . 
दया नहीं है । पर की दया पालने का विकल्प शुभभाव है । वापू ! निज के 
आश्रय का मार्ग कोई अलौकिक है, इसलिए 'पर' का आश्रय छोड़कर 
स्व! का झाश्रय करो - ऐसा कहते हैं। झात्मा राग व पर के साथ कभी 
भी एकरूप नहीं होता, क्योंकि आत्मा एक है, वह अन्य द्रव्य के साथ 
एकरूप नहीं हुआ । देखो, एक कलश में कितना रहस्य भरा है। हमारी 
आँख ठीक थी, अभी जरा विगड़ी है, हमारा शरीर आजतक निरोग रहा है, 
इत्यादिप्रकार से पर के साथ 'यह हमारा है, 'यह हमारा है - ऐसी 
एकत्वबुद्धि करके संसार में भटका है। परन्तु भाई ! यह शरीर तेरा 
था ही कब ? और आज भी तेरा कहाँ है ? समयसार (मोक्ष अधिकार ) 
में ऐसा लिया है कि राग और भगवान आत्मा के बीच संधि है । निःसंधि - 
एक कभी भी हुआ ही नहीं - ऐसा पाठ है। मात्र तूने इतना माना है कि : 
ये राग, पुण्य, विकल्प इत्यादि मेरे हैं. यह तेरी मान्यता निःसंधि- एकपने 
की है । वस्तुतः दोनों के बीच संधि है तड़ है। इस लोक में जो आत्मा हैं; 
वह अनात्मा के साथ वस्तुतः किसी भी प्रकार से एकपना श्राप्त नहीं करता, 
क्योंकि वह स्वयं एकरूप है। वह विगड़कर दो रूप नहीं होता । आ्रात्मा 
एक है और राग दूसरी वस्तु है। आत्मा राग के साथ एकपमे की प्राप्त 
नहीं करता । जो राग के साथ एकपने को प्राप्त हो तो आत्मा एकरूप न 
रहकर दो हो जाय, परन्तु भ्रात्मा कभी अन्य द्रव्य व रागादि-विकल्पों के 
साथ एकरूप नहीं होता, क्योंकि वह एक है । यह धर्म की रीति है । 


कलश २२ के भावाणे पर प्रवचन 
आत्मा कभी भी, किसी भी प्रकार से परद्रव्य के साथ अर्थात्‌ राग, 
शरीर, मन, वाणी, कर्म, जड़इर्द्रियों के साथ और खण्ड-खण्ड भावेन्द्रियों 
के साथ एकरूप नहीं होता । इसप्रकार आचार्य अनादि से परद्वव्य के प्रति 
लंगे हुये मोह अथवा पर में हुई सावधानी से, आत्मा का भेदज्ञान कराते हैं 
और प्रेरणा देते हैं कि इस पर में एकपने के मोह को अब छोड़ो । रागादि 
के साथ एकपने को छोड़कर श्रव आत्मा एक है, उसके साथ एकता 
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प्राप्त करो, निजज्ञानस्वरूप श्रात्मा के आनन्द को आस्वादो। ज्ञान को 
आस्वादो । 

अहो ! अमृतचन्द्राचाय के कलश बहुत गंभीर हैं। इनकी टीका भी 
बहुत गंभीर है । इन्होंने शास्त्रों में कंसा भाव भरा है। जैसे ग्वाला गाय 
के स्तनों में से दूध संभालकर दोहनकरके मनिकालता है; उसीप्रकार 
शास्त्रों में भरे हुए भावों को तर्क की ताकत लगाकर निकाला है और 
टीका में भर दिया है । 


भगवान आत्मा ज्ञानस्वरूप हैं (चेतनास्वरूप है) और रागभाव 
प्रवेतनस्वरूप हैं । चाहे दया, दान, त्रतादि का विकल्प हो या गुण-गुणी के 
भेद का विकल्‍प हो; ये सब विकल्‍प अचेतन हैं। इनमें ज्ञानस्वभाव की 
किरण नहीं है। इसलिए उस राग का स्वाद छोड़कर, इस ज्ञानस्वरूप 
आत्मा को आस्वादों | भगवान आत्मा में आनन्द, सुख का आस्वाद है। 
अ्रनादिकाल से राग का स्वाद लिया, वह दुःख का -भ्राकुलता का स्वाद 
था, उसमें कुछ नया नहीं है । यदि कुछ नया करना हो तो ज्ञान को 
श्रास्वादो - ऐसा कहते हैं । 


मोह है वह वृथा है' । भाषा तो देखो ! मोह है वह वृथा है भ्रौर 
अमोह है वह सफल है । मोह अर्थात्‌ पर में सावधानी, वह व्यथे है, भ्रफल 
है और अमोह भ्रर्थात्‌ स्वरूप में सावधानी, वह सफल है। प्रवचनसार 
गाथा ११६ में सफल और अफल दूसरी अपेक्षा से अर्थात्‌ संसार की अपेक्षा 
से झ्राया है। वहाँ पुण्य-पाप के भाव को (मोहसहित क्रिया को) सफलपना 
कहा है श्रर्थात्‌ उनके कारण मनुष्यादविरूप जो गति मिलती है वह श्रवश्य 
मिलेगी, और मोहरहित आत्मा की क्रिया को अफलपना कहा है श्रर्थात्‌ 
ग्रात्मा की धाभिक क़्ियाओं के फल में संसार की प्राप्ति नहीं होगी । भ्रतः 
संसार के फल के न मिलने की अपेक्षा श्रफल है। इसप्रकार से मोह 
व॒था है, भूठा है, दुःख का कारण है तथा अ्रमोह सफल है, सच्चा है, सुख 
का कारण है । इसप्रकार २२वाँ कलश पूर्ण हुआ । 
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श्रथाप्रतिबुद्धबोधनाय व्यवसाय: क्वियते - 
अण्णारामोहिदमदी सज्भमिणं भरादि पोग्गलं दव्वं । 
बद्धमबद्ध च तहा जीवो बहुभावसंजुत्तो ॥२३।। 
सव्वण्हुगारणादित्वों जीवों उवश्नोगलक्खणो रिपच्च । 
कह सो पोग्गलद॒ब्वीभुदी जं॑ भरासि सज्कृमिणं ॥२४॥। 
. जदि सो पोग्गदव्वीभुदो जीवत्तमागदं इदरं । 
तो सक्‍को वत्तुं जे मज्ममिणं पोग्गलं दव्य॑ ॥२५॥। 
श्रज्ञानमो हितसमतिमंसेद॑ भराति पुद्गलं द्रव्यम्‌ । 
बद्धमबद्ध/ च तथा जीवो बहुमावसंयुक्त: ॥२३॥ 
सवज्ञज्ञानदृष्टो जीव उपयोगलक्षयों नित्यम्‌ । 
कर्थं स॒पुद्गलद्वव्यीभुतोी यद्भूरासि मसेदम्‌ ॥२४॥॥ 
यदि स पुदुगलद्वव्यीभुतो जीवत्वमागतमितरत्‌ । 
तच्छक्तो वक्‍तूं यन्ससेद॑ पुदूगल॑ द्रव्यमू ॥२५॥। 
भव अ्प्रतिबुद्ध को समभाने के लिये प्रयत्न करते हैं :- 
प्रज्ञान मोहितवुद्धि जो, बहुभावसंयुत जीव है। 
थे बद्ध और पश्बद्ध, पुद्गलद्रव्य मेरा! वो कहे ॥२३॥। 
सर्वज्षज्ञानविष सदा, उपयोगलक्षण जीव है । 
वो कंसे पुदूगल हो सके जो, तू कहे मेरा भरे ! ॥२४॥॥ 
जो जीव पुद्गल होय, पुद्गल प्राप्त हो जीवत्व को । 
तु तब हि ऐसा कह सके, है मेरा” पुद्गलद्रव्य को ॥२५॥॥ 
गाथार्थ :- [ श्रज्ञानमो हितमतिः] जिसकी मति अज्ञान से मोहित 
है [बहुभावसंयुक्तः | भर जो मोह, राग, दवेष आदि अनेक भावों से युक्त 
है, ऐसा [जीवः] जीव [भणति] कहता है कि [इदं ] यह [बद्धमू तथा 
च भ्रबद्धम्‌] शरीरांदिक वद्ध तथा धनधान्यादिक अबद्ध [पुद्गल द्रव्यम्‌ | 
पुदुगलद्रव्य [सम] मेरा है। आचार्य कहते हैं कि- [ सर्वज्ञज्ञानदृष्टः | 
स्वज्ञ के ज्ञान द्वारा देखा गया जो [नित्यम्‌] सदा [उपयोगलक्षर:ः | 
उपयोगलक्षणावाला [जीवः ] जीव है, [सः ] वह [पुद्गद्रव्यीभुतः |पुदंगल- 
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युगपदनेकविधस्थ बंधनोपाथे: सल्लिघानेन प्रधावितानामस्वभाव- 
भावानां संयोगवशाद्विचित्रोपाश्रयोपरक्तः स्फटिकोपल इवात्यंततिरोहित- 
स्वभावभावतया श्रस्तमितसमस्तविवेकज्यो तिरमहता स्वयमसज्ञानिन विभो- 
हितहृदयों भेदसकत्वा तानेवास्वभावभावान्‌ स्वीकुर्चाणः पुदुग॒लद्रव्य ममेद- 
सित्यनुभवति किलाप्रतिबुद्धों जीवः । अथायमेव प्रतिबोध्यते - रे दुरात्मन्‌ 
'शात्मपंसन जहीहि जहीहि परमाविवेकघस्सरसतृसण्णाभ्यवहारित्वम्‌ 
दूरनिरस्तसभस्तसंदेहविपर्यासानध्यवसाथेन विश्वेकज्योतिषा सर्वज्ञज्ञानेन 
स्फूटीकृत॑ किल नित्योपयोगलक्षणं जीवद्रव्यं तत्कर्थ पुद्गलद्रव्योभुतं येन 


द्रव्यरूप [कर्थ] कंसे हो सकता है [यत्‌ ] जिससे कि [सखसि] तू कहता 
है कि [इदं मम | यह पुद्गलद्गव्य मेरा है ? [यदि] यदि [सः] जीवद्रव्य 
[ पुद्गलद्रब्यीभ्तः ] पुदुगलद्रव्यरूप हो जाय और [इतरत्‌ | पुदुगलद्रव्य 
[जोवत्वम्‌ | जीवत्व को [श्रागतम्‌ | प्राप्त करे [तत्‌] तो [बक्‍तुं शक्तः ] 
तू कह सकता है [यत्‌| कि [दइदं पुदुगलं द्रव्यम्‌] यह पुदुगलद्गव्य [सम ] 
मेरा है । (किन्तु ऐसा तो नहीं होता ।) 
दीकाः - एक ही साथ अनेक प्रकार की वन्धन की उपाधि की अति- 
निकटता से वेगपूर्वक बहते हुये अस्वभावभावों के संयोगवश जो (अप्रतिवुद्ध 
अज्ञानी जीव) अनेक प्रकार के वर्णंवाले आश्रय" की निकटता से रंगे हुए 
स्फटिक-पाषाण जैसा है; अ्रत्यन्त तिरोभूत (ढँके हुये) अपने स्वभावभावत्व 
से जिसकी समस्त भेदज्ञानरूप ज्योति अस्त हो गई है, ऐसा है और महा- 
अज्ञान से जिसका हृदय स्वयं स्वतः ही विमोहित है - ऐसा अ्रप्रतिवुद्ध 
अज्ञानी जीव स्व-परका भेद नकरके, उन अस्वभावभावों को ही (जो अपने 
स्वभाव नहीं हैं, ऐसे विभावों को ही) श्रपना करता हुआ, पुदुगलद्गव्य को 
यह मेरा है, इसप्रकार अ्रनुभव करता है। (जैसे स्फटिकपाषाखमें अनेक 
प्रकार के वर्णों की निकटता से अनेकवर्सारूपता दिखाई देती है, स्फटिक 
का निज श्वेत-निर्मेलभाव दिखाई नहीं देता; इसीप्रकार अज्ञानी को कर्म 
उपाधि से आत्मा का शुद्धस्वभाव आच्छादित हो रहा है - दिखाई नहीं 
देता, इसलिए पुद्गलद्रव्य को अपना मानता है।) ऐसे अज्ञानी को अ्रव 
समभाया जा रहा है कि-रे दुरात्मन्‌ ! आ्ात्मघात करनेवाले ! जैसे 
परम अविवेकपूर्वक खानेवाले हाथी आ्रादि पशु सुन्दर-श्राह्र को तृणासहित 
खा जाते हैं, उसीप्रकार खाने के स्वभाव को तू छोड़! छोड़! ! जिसने समस्त 
सदेह, विपयेय, अनध्यवसाय दूर कर दिये हैं और जो विश्व की (समस्त 


5» २. आत्मविनाशक । २. आाश्रय>जिसमें स्फटिकमरि रखा हुआ हो वह वस्तु । 
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पुद्गलद्रव्यं ममेदमित्यनुभवसि, यतो यदि कर्थंचनापि जीवद्रव्यं पुद्गल- 
द्रव्यीभुतं स्थात्‌ पुद्गलद्रब्यं च जीवब्रव्यीभृतं स्थात्‌ तदेव दवरणास्थोदकसिव 
ससेदं पुद्गलद्रव्यमित्यनुभ्गुति:ः किल घटेत, तत्तु न कथंचनापि स्थात्‌ । तथा 
हि - यथा क्षारत्वलक्षणं लवणमुदकी भवत्‌ द्रवत्वलक्षशमुदक्क-च लवखी- 
भवत्‌ क्षारत्वद्रवत्वसह॒वृत्त्यविरोधादनुभुयते, न तथा निष्योपयोगलक्षरां 
जीवद्रव्यं पुदुगलद्रव्यी मबत्‌ नित्योपयोगलक्षरां पुद्गलद्रव्य॑ च जीवद्रव्यी- 
भसवत्त्‌ उपयोगानुपयोगयोः प्रकाशतमसोरिव सहवृत्तिविरोधादनुभुयते । 
तप्सवेथा प्रसीद विवृध्यस्व स्वद्रव्यं ममेदमित्यनुभव । 





वस्तुओंको ) प्रकाशित करनेके लिए एक श्रद्वितीय-ज्योति है, ऐसे सर्वज्ञज्ञान 
से स्फुट (प्रगट ) किये गये जो नित्य उपयोगस्वभावरूप जीवद्रव्य वह पुद्गल- 
द्रव्यरूप केसे होगया कि जिससे तू यह अनुभव करता है कि 'यह पुदुगल- 
द्रव्य मेरा है?' क्योंकि यदि किसी भी प्रकार से जीवद्रव्य पदुगलक्रव्य हो 
और पुदगलरूप हो, तभी 'नमक के पानी” इसप्रकार के श्रनुभव की भाँति 
ऐसी श्रनुभूति वास्तव में ठीक हो सकती है कि यह पुदुगलद्गव्य मेरा है ; 
किन्तु ऐसा तो किसी भी प्रकार से नहीं बनता । 


दृष्टान्त देकर इसी बात को स्पष्ट करते हैं :- जैसे खारापन जिसका 
लक्षण है ऐसा नमक पानीरूप होता हुआ दिखाई देता है और द्रवत्व 
(प्रवाहीपन) जिसका लक्षण है ऐसा पानी नमकरूप होता दिखाई देता 
है, क्योंकि खारेपन और द्रवत्व का एक साथ रहने में अविरोध है, श्रर्थात्‌ 
उसमें कोई बाघा नहीं श्राती । इसप्रकार नित्य उपयोगलक्षणवाला जीवद्रव्य 
पुद्गलद्बव्य होता हुआ दिखाई नहीं देता और नित्य भ्रनुययोग (जड) 
लक्षणवाला पुद्गलद्रव्य जीवद्रव्य होता हुआ देखने में नहीं आता, क्योंकि 
प्रकाश और अन्धकार की भाँति उपयोग और अनुपयोग का एक ही साथ 
रहने में विरोध है; जड़ श्रौर चेतन कभी भी एक नहीं हो सकते । इसलिये 
तू स्वप्रकार से प्रसन्न हो, (अपने चित्त को उज्जवल करके) सावधान हो, 
और स्वद्रव्य को ही 'यह मेरा है! इसप्रकार अनुभव कर । 


भावार्थ :- यह अज्ञानी जीव पुदुगलद्वव्य को अपना मानता है; उसे 
उपदेश देकर सावधान किया है कि जड़ भौर चेतनद्रव्य दोनों सर्वेथा भिन्न- 
भिन्न हैं, कभी भी किसी भी प्रकार से एकरूप नहीं होते - ऐसा सर्वेज्ञ 
भगवान ने देखा है। इसलिए हे श्रज्ञानी ! तू परद्वव्य को एकरूप मानना 
छोड़ दे; व्यर्थ की मान्यता से बस कर । 
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अ्रव अ्रप्रतिबुद्ध को समभाने के लिए प्रयत्न करते हैं । देखो ! कितने 
ही ऐसा कहते हैं कि यह समयसार मुनिजनों के लिए है, परन्तु यहाँ आचाये 
भगवान कहते हैं कि अप्रतिबुद्ध को समभाने का प्रयत्न करते हैं। जिनको 
सम्यग्दशेन नहीं है शौर जो राग को - पुण्य को निज मानते हैं, ऐसे 
मिथ्यादृष्टियों को समभाने का प्रयत्न करते हैं । 

“एक ही साथ श्रनेकप्रकार के वंधन की उपाधि की श्रतिनिकटता 
से वेगपृ्वंक बहते हुए अस्वभावभावों के संयोगवश जो (श्रप्नतिबुद्ध - 
अज्ञानी ) जीव भ्रनेकप्रकार के वर्णंवाले आश्रय की निकटता से रंगे हुए 
स्फटिक-पाषाण जैसा है ।/ देखो ! स्फटिक-पाषाण के निकट काले, लाल 
आदि रंगों के फूल होने से जो उसका प्रतिविम्व स्फटिक-पाषाण में पड़ता 
है, वह स्फटिक की योग्यता से ही पड़ता है, लाल-काले आ्रादि फूलों के 
कारण से नहीं । जो लाल, काले आदि फूलों के कारण प्रतिविम्ब पड़ता 
हो तो स्फटिक के स्थान पर लकड़ी हो तो उसमें भी पड़ना चाहिए, 
परन्तु ऐसा नहीं होता | ये फूल तो निमित्त हैं और नेमित्तिक में जो लाल 
श्रादि फुलों का प्रतिबिम्ब दीखता है, वह तो स्फटिक की उसप्रकार, 
उससमय की पर्याय की अपनी योग्यता के कारण है । उसीप्रकार कम के 
उदयरूप-रंग के कारण आत्मा में रागद्वेषरूप-रंग उठता है-ऐसा नहीं 
है। ये कर्मो का उदय तो निमित्त है और नैमित्तिक जो राग-द्वेष आत्मा 
में उठते हैं; वे उसप्रकार, अपनी पर्याय की वत्तेमान योग्यत्ता के कारण 
उत्ते हैं । हु 

तथा जिसप्रकार किसी वर्तंन में स्फटिक-पाषाण रखा हो तो वह 
बतेन के रंग जेसा दिखाई देता है। यह स्फटिक की अपनी वत्तमान-, 
पर्याय की योग्यता के कारण है, बर्तन के रंग के कारण नहीं; उसीप्रकार 
एकसमय की पर्याय विकारी हो या अ्रविकारी, वह स्वतंत्ररूप से उसकाल 
में उसीप्रकार से उत्पन्न होने की योग्यता से होती है। पर्याय की शक्ति 
पर्याय के कारण है, गुण की शक्ति के कारण भी पर्याय की शक्ति नहीं है । 
चिद्विलास में झ्राया है कि पर्याय की सूक्ष्मता पर्याय के कारण है, द्रव्य या 
गुण के कारण नहीं है; वहाँ पर्याय कहने से मात्र निर्मेलपर्याय ग्रहण करने 
की बात नहीं है, परन्तु मलिन व निर्मेलपर्याय दोनों स्वत्तः श्रपने कारणों 
से ही होती हैं। इसप्रकार वहाँ पर्याय की स्वतंत्रता बताई है। 

स्फटिक और फूल के संयोग के दुष्टान्त को भ्रबव जीव और कम पर 

>>, घटित करते हैं। जो ज्ञानानंद-उपयोगस्वरूप स्वभावभावरूप है, उसे जीव 
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कहते हैं, परन्तु भ्रनादि से अनेकप्रकार के अर्थात्‌ आठप्रकार के कर्मो के 
बंधन की उपाधि की अतिनिकटता के कारण वेगपुर्वंक बहते हुए अस्वभाव- 
भावों के संयोगवश चैतन्य का उपयोगरूप ज्ञानानन्द-स्वभावभाव 
तिरोभूत हो गया है, ढक गया है । स्वयं ही संयोग या निमित्त (कर्मोदय ) के 
आ्राधीन हुए जीव के जो शुभाशुभ या पुण्य-पापरूप श्रनेकप्रकार के अ्रस्वभाव- 
भाव होते हैं, उनके झाधीन शअज्ञानी जीव की दृष्टि अनादि से है। देखो ! 
भगवान आत्मा चेतन्यतत्त्व ज्ञान - उपयोग का दल है, ज्ञानानंदस्वरूपी दल 
है. इसके निकट भ्राठप्रकार के कमें-रजकरों का, अनेकप्रकार का सम्बन्ध है । 
इन सम्बन्धों पर जीव की दृष्टि होने से इस जीव को राग, ढवेष व विकारी- 
भावों का वेग बहता है । इन वेगों के भावों में रमते हुए - थे वेग के जो 
भाव हैं वे मेरे हैं', ऐसा मानने से चैतन्य ज्ञायकभाव ढक गया है । 

शायकभावस्वरूप भगवान आत्मा का चेतन्य-उपयोग तो स्फटिक 
की तरह अतिनिर्मल है; किन्तु इस उपयोग में अ्रतिनिकट के जो अस्वभाव- 
भावरूप राग-द्वेष, पुण्य-पाप, व्रत, तप, दान, भक्ति तथा काम-क्रोधादिभाव 
हैं, वे प्रगट दिखाई देते हैं - ऐसा होने पर 'मैं अस्वभावभाव ही है, ऐसा 
अज्ञानी मानते हैं । सूक्ष्म बात है भाई ! ये व्यवहाररत्नत्रय के विकल्प; 
देव, शास्त्र, गुरु की श्रद्धा; पंचमहात्रत का राग इत्यादिभाव चैतन्य 
के उपयोग से भिन्न हैं, श्रचेतनरूप है; तथापि भ्रज्ञान से अज्ञानी कर्म की 
निकटता से उत्पन्न हुए इन अस्वभावभावों को निज मानकर “वही मैं हूँ, 
ऐसा मानता है । 

प्रश्न :- इसे क्या यह खबर नहीं है कि ये भाव अ्रन-उपयोगरूप 
अस्वभावभाव हैं ? 

उत्तर :- हाँ, खबर नहीं है, इसे भान नहीं है; इसीकारण तो यह 
अश्नतिवुद्ध है । 

जेसे स्फटिकमणि में लाल, पीले झादि फूलों की निकटता से लाल, 
पीली श्रादि कभलक के कारण स्फटिक की निर्मेलता ढक जाती है, तिरोभूत 
हो जाती है; उसीप्रकार चेतन्यस्वरूप ज्ञान-उपयोगरूप आंत्मवस्तु का 
स्वभाव इन पुण्य-पाप आदि अस्वभावभावों के कारण ढक गया है। इसने 
अनादि काल से ब्रत्त, तप, दया, दान, भक्ति इत्यादि तो अ्रनंतवार किये है; 
परन्तु ये सब तो रागभाव हैं, कर्म की निकटता के वश से हुए अस्वभाव- 
भाव हैं। इन सब रागादि मलिनभावों में ही निज अस्तित्व मान लेने से 
यह ॒चेतन्यरत्न निर्मेलानंद-उपयोगस्वरूप आत्मा ढक गया है, तिरोभूत 
हो गया है । 
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अब कहते हैं कि - अत्यन्त तिरोभूत निजस्वभावभावपने से जिसकी 
समस्त भेदज्ञानरूपी ज्योति अस्त हो गई है - ऐसा है। अहा हा ! अकेला 
ज्ञायक, ज्ञायक, ज्ञायकभाव जो निर्मल शुद्ध-उपयोगमय स्वभावभाव है, वह 
रागादि पुण्य-पाप के परिणामों के वश होकर ढक गया है और इससे 
इसकी समस्त भेदज्ञानज्योति अ्रध्त हो गई है, इसलिए “यह रागादिभाव 
जो हैं, वह मैं नहीं हुँ किन्तु 'ये जो उपयोग हैं, वही मैं हूँ - ऐसे भेदज्ञान 
को प्रकाशित करने वाली भेदज्ञानज्योति इसकी अस्त हो गई है । अहा हा ! 
मैं तो चेतन्यस्वरूप हूँ - ऐसा सूक्ष्म से सूक्ष्म विकल्प जो उठता है, वह 
भी मैं नहीं, क्योंकि ये विकल्प तो अजीव हैं, अचेतन हैं, अन-उपयोग 
रूप हैं, पुदगल हैं - यह भेदज्ञान है। ऐसा मार्ग तो मानव समभते नहीं हैं 
और दया पालना, ब्रत पालना आदि को लेकर बेठ5 जाते हैं, परन्तु इनसे 
क्या लाभ ? इनसे तो चारगतियों में रखड़ता है। पहले रखड़ता था, श्रव 
भी रखड़ता है, श्रौर भविष्य में भी रखड़ेगा | अहा हा ! भगवान चेतन्य 
चिन्तामणि निर्मेल-ज्ञानज्योति अ्रनादि-अनन्त नित्य धश्र्‌व स्वभावभावरूप 
जो आत्मा, उससे भिन्न कर्म की निकटता से उत्पन्न अश्रस्वभावभाव पर 
इसकी दृष्टि होने से अ्रनादि-पर्यायवुद्धि है। इससे इसकी राग और ज्ञायक 
की भिन्नता करनेवाली भेदज्ञानज्योति अ्रस्त हो गई है । 


यहाँ कहते हैं कि निर्मेल-उपयोगस्वरूप भगवान आत्मा को कम का 
निकटपना है; निकटपना भ्र्थात्‌ एकक्षेत्रावगाहपना । नियमसार गाथा १८ 
की टीका में आता है कि निकटवर्ती अनुपचरित-असदभूत-व्यवहारनय से 
ग्रात्मा द्रव्यकर्म का कर्त्ता है। इसीप्रकार यहाँ भी निकटपना कहा है। 
भगवान आत्मा के एकक्षेत्रावगाह में जड़-रजकरा (धूल )अ्रतिनिकट हैं ।-ये 
अतिनिकटपने से वेगपूर्वक बहते हुए अ्रस्वभावभाव' - ऐसा यहाँ कहा है । 
प्रवचनसार में भी 'दोड़ता पुण्य और पाप - ऐसा आता है । 'वेगपूर्वेक 
बहता' और 'दौइता - इन दोनों का अर्थ एक ही है कि एक के पीछे 
एक गति करते हुए चले जाना । एक के पीछे एक वेग से बहते हुए अर्थात्‌, 
पर्याय में एक के पीछे एक होते हुए जो पुण्य-पाप के भाव हैं, वे अस्वभाव- 
भाव हैं। इन अस्वभावभावों और आत्मा के उपयोगमयभाव को भिन्न 
करने की शक्ति इसकी अस्त हो गई है, इससे अज्ञानी - अप्रतिवुद्ध है । 
इसकी दृष्टि में स्वभावभाव का अभाव (तिरोभाव) हुआ है, इससे 
अस्वभावभाव का सत्कार - स्वीकार हुआ है, इससे वह अ्रधमंरूप दृष्टि है । 
अज्ञानी के भेदज्ञानज्योति अस्त होने से उसके निविकार परिणाम न होकर 
रागादि विकार ही उत्पन्न होते हैं । 
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श्रब कहते है कि - और महाअज्ञान से जिसका हृदय स्वयं स्वत: 
ही विमोहित है! । देखो ! वस्तु का स्वभाव ज्ञायकभाव है। इसका इसे 
महाअज्ञान है, इसकारण स्वयं स्वतः ही विमोहित है। कर्म के कारण 
इसे मोह हुआ है, ऐसा नहीं है । अज्ञानी को पर्याय में जो अस्वभावभावों 
की उत्पत्ति हुई है, वह स्वयं के श्रज्ञान के कारण हुईं है, कर्म के 
कारण नहीं । 
इसतरह अस्वभावभावों से- रागादि से, स्वभावरूपज्ञायक को 
भिन्न करनेवाली भेदज्ञानशक्ति जिसकी लुप्त हो गई है, नष्ट हो गई है; 
इसका रण स्वयं स्वत: ही विमोहित है । ऐसा अप्रतिबुद्ध जीव स्व-पर का 
भेद नहीं करके पहले श्रस्वभावभावों को हो निज का मानता है, पुद्गल- 
द्रव्य को यह मेरा है, ऐसा अनुभव करता है। भगवान ज्ञायकञआ्ात्मा जो 
निर्मेल, उपयोगस्व॒रूप, परमपाविनत्र, जीव स्वभावरूप है, वह 'स्व' है और ये 
रागादिभाव जो मलिन, अन-उपयोगरूप, अपवित्र, अजीवस्वभावरूप है, वे 
पर हैं; - ऐसा स्व-पर का भेद नहीं करने के पहले श्रस्वभावभावों को - 
दया, दान, ब्रत, भक्ति, पुण्य व पाप इत्यादि विकारी भावों को ये भेरे हैं, 
ऐसा अज्ञानी अनूभव करता है। भअज्ञानी को जो पुण्य-पाप के विकल्प 
उठते हैं, वह उनके वश में हो गया है। इसकारण स्व-पर का भेद न करता 
हुआ दोनों को एकरूप करता है। एकेन्द्रिय श्रवस्था से लेकर पंचेन्द्रिय 
द्रव्यलिगी मुनि को जो शुभभाव होते हैं, वे सव अस्वभावभाव हैं । उन सव्वे 
अस्वभावभावों को वह निज के ही मानता है । 


प्रश्त :- कितने ही कहते है कि - ये शुभभाव साधन है और 
निश्चयवस्तु साध्य है ? 


उत्तर :- भाई ! ऐसा नहीं है । यदि ऐसा हो तो इसका श्रथ तो यह 
हुआ कि अ्चेतन राग साधन और चंतन्यस्वभाव उसका समध्य । अथवाराग 
जो अजीब है, वह तो हुआ साधन और इससे साध्य - जीवस्वरूप (वीत- 
रागता) प्रगट होता है । अथवा राग जो दुःखरूप है, वह हुआ साधन और 
उससे आनन्द प्रगट हो, वह साध्य | भाई ! वस्तुं बहुत सुक्ष्म है, इसलिए 
विशेष ध्यान रखना चाहिए। यहाँ तो अन्दर के उपयोग को और राग को 
भिन्न करना चाहिए, परन्तु अज्ञानी वेसा नहीं करता है - यह कहते हैं । 

अहा हा ! अ्रकेला ज्ञायक, ज्ञायके, ज्ञायक, सत्य प्रभु - इसको 
नहीं जाननेवाला जो रागादि-अचेतन दुःखरूपभाव है; उससे भिन्न करके 
अनुभवना, यह सूक्ष्म है, कठिन है । पण्डित राजमलजी ने यही बात कलश 
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टीका के १८१ कलश में कही है । वहाँ कहते हैं कि - “मोह, राग, द्वेषरूप 
भावकर्म - अशद्धचेतनारूूपपरिशाम वत्तेमान सें जीव के साथ एक 
परिणुमनरूप हैं, तथा अशुद्धपरिणाम के साथ वत्तेमान में जीव व्याप्य- 
व्यापकरूप परिणमता है, इसकारण उन परिणामों से जीव के भिन्नपने 
का अनुभव कठिन है, तथापि सुक्ष्म-सन्धि का भेद पाड़ने पर भिन्न प्रतीति 
होती है ।” 

अज्ञानी आनन्दस्वरूप भगवान आत्मा से विरुद्ध दुःखरूप राग्रादि 
अस्वभावभावों को, निज से भेदज्ञान करने की शक्ति तिरोभूत होने से, 
एकपने अनुभव करता हुआ; पुदगलद्वव्य को थे भेरे हैं, मैं इनरूप हैँ - 
ऐसा अनुभव करता है। यहाँ जड़-पुद्गल को निजरूप अनुभवता है, यह वात 
नहीं है, परन्तु राग जो कि पुद्गलरूप है, उसे निजरूप अनुभवता है - ऐसा 
कहते हैं । जीव को अपनी विकारीदशा अनुभव में आती है, इसकारण 
विकार को यहाँ पुद्गल कह दिया है। जहाँ सगवान चेतन्यदेव के आनन्द का 
अनुभव नहीं, परन्तु राग का अनुभव है, उसे यहाँ पुदुगल का अनुभव कहा 
है। वात यह है भाई ! कोई ऐसा कहे कि ये तो केवल निश्चय की वात 
करते हैं, परन्‍्त यह निश्चय ही वास्तविक है, यथार्थ है, सच्चा है। 
शुभराग करते करते शुद्ध होगा, शुद्ध का साधन शुभ-यह सब तो 
आरोपित कथन है । भाई ! निश्चय से तो शभराग अचेतन हैं। गाथा ६ 
में यह वात आ गयी है कि एक ज्ञायक्ाव अनेकरूप शुभाशभभावों के 
जड़स्वभाव से नहीं परिशमता हैँ । यदि यह उसरूप परिणमे तो जीव जड़ 
हो जायेगा। चेतन्य-उपयोगस्वरूप भगवान आत्मा जो रागरूप परिणमन 
करे तो वह अचेतन - जड़ हो जायेगा । रागादिभाव पुदुगल की जाति के 
हैं, दु:खरूप हैं। स्वयं आनन्दस्वरूपी चैतन्य भगवान होते हुए इन रागादि 
को अपना माने तो इसी का नाम मिथ्यात्व है। अब यहाँ मिथ्यादृष्टि - 
अ्रप्नतिबुद्धजीवों को समभाते हैं । देखो, कोई कहता है कि यह्‌ समयसार 
तो मुनियों के लिए हैँ, परन्तु आचाये कहते हैं कि यहाँ ऐसे अ्रप्रतिवुद्ध को 
समभाते हैं । 

प्रश्व :- अम्नतिवुद्ध मुनि को समझाया है, ऐसा कहें तो ? 

उत्तर :- मुनिराज अप्रतिवुद्ध होते ही नहीं हैं। जिन्हें आत्मज्ञात 
नहीं हो, आत्मानुभव नहीं हो, वे सुनि केसे ? यहाँ ऐसा अप्रतिवुद्ध 
इसप्रकार लिया है। ऐसा कौन अप्रतिवुद्ध है ? तो कहते हैं कि जिसको 
कम - निमित्त के वश से जो अस्वभावभाव उत्पन्न हुझा, उस अस्वभावभाद 
को अपना मानता है - ऐसे अश्नतिवुद्ध को समझाया जाता है । 
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है दुरात्मन्‌ ! श्रात्मा का घात करने वाले ! ' यहाँ हे दुरात्मतु ! * 
8 करुणा का शब्द है। परन्तु है आत्मत्” न कहकर 'हे दुरात्मच' 
क्यों कहा ? 


ऐसा कहकर आ्राचाय यह समझभाते है कि हे भाई ! आनन्द का 
नाथ भगवान तू ज्ञानस्वरूप है। तेरा सत्व तो ज्ञान-सत्व है, तेरा सत्व 
कोई पुण्य व रागादि में नहीं है। तू भ्रननन्‍्तवार जैनसाधु हुआ और नवमें 
ग्रेवेयक गया, वहाँ भी तू राग से लाभ मानने वाला, राग को निजस्वरूप 
माननेवाला था। राग से भिन्न मानने की तेरी स्वरूपदशा हुई ही नहीं । 
अरे रे ! तेरी जात तो ज्ञानानन्दस्वरूप चेतन है, उसे भूलकर रागादि 
कुजात को निज की जाति मानी; ऐसी इस जीव की अनादि से मिथ्या- 
दशा है, यह बताने के लिए 'दुरात्मन ऐसा सम्बोधन किया है । इसमें 
आचार्य कौ करुणा ही है| 


तथा 'आत्मा का घात करनेवाला ! ” ऐसा कड़क । सम्बोधन किया 
है | वहाँ ऐसा कहा है कि हे भाई ! तूने निज सच्चिदानन्दस्वरूप भगवान 
आत्मा को भूलकर दया, दान, ब्रतादि क्रियाकाण्ड को अपना स्वरूप 
माना है; परन्तु ये सब क्रियाकाण्ड रागस्वरूप होने से आत्मा का घात 
करनेवाले हैं, दुःखदायक हैं, आत्मा के सुख का नाश करनेवाले हैं। 
भाई! जीवती-जागती-ज्योति उपयोगस्वभाव से विराजती है; उसका 
अनादर करके “मैं राग हूँ', ऐसा मानकर तूने अपने श्रात्मस्वभाव का 
घात किया है, हिंसा की है। "मैं राग हूँ" - ऐसी राग के साथ एकपने की 
मान्यता ही महाहिंसा है; ऐसा दिखाने के लिए श्राचार्यदेव ने आत्मा का 
घात करनेवाला' ऐसा सम्बोधन किया है। भ्रह्म हा ! आचायंदेव की क्‍या 
शैली है? वस्तु तो वस्तु है, कहीं वस्तु अवस्तु नहीं हुई है, परन्तु वस्तु को 
स्वीकार नहीं करने से भ्रौर वस्तु में जो रागादि विकल्प नहीं हैं, उन्हें वस्तु- 
पने स्वीकार करने से - वस्तु का भ्रनादर हुआ है; वही भात्मा की हिसा है, 
चात है। 


इसकी तो खबर नहीं और कहता है कि हम तो जीवों की दया 
पालते हैं, ब्रत पालते हैं, भक्तिभाव से मन्दिर बनवाते हैं, उन मन्दिरों में 
मृर्तियाँ विराजमान करते हैं, इत्यादि | परन्तु भगवान ] यह क्‍या करता 
है ? पर को कौन कर सकता है ? यह करने-कराने की बोत तो बहुत दूर, 
परन्तु यह पर के परिणमन के काल में तुझे जो पर को करने या जानने का 
राग होता है, 'वह राग मैं हूँ श्रौर 'यह राग लाभदायक है! - ऐसा जो तू 
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माने तो भी श्रात्मघाती है। चाहे लाखों मन्दिर बनाकर करोड़ों रुपये 
खर्च किये हों; तथापि इस मिथ्यामान्यता से तू आत्मघाती महापापी है। 


अरब दुष्टान्त देकर समभाते हैं । जेसे परम अविवेक से खानेवाला 
हाथी आदि पशु सुन्दर आहार को तृणसहित खा जाता है; इसप्रकार के 
खाने के स्वभाव को तू छोड़ । जैसे हाथी को चूरमा (लड्डू )आ्लौर घास का 
पूला खाने को दिया हो तो वह चूरमा और घास को मिलाकर खाता है, 
वह भेद नहीं कर पाता कि यह चूरमा है और यह घास है, यह मिठास 
वाला लड्डू है और यह फीके स्वादवाला घास है; ऐसे स्वाद के भेद से 
दोनों में भेद नहीं कर पाता । उसीप्रकार अज्ञानी जीव ज्ञानानन्दस्वभावी 
आत्मा के निकट जो राग होता है, उससे लाभ मानता है और यह राग 
मेरी वस्तु है, राग के प्रति ऐसा अनुभव करता है; परन्तु ज्ञान को राग से 
जुदा करके आनन्द का अनुभव नहीं करता । राग का अनुभव तो दुःख का - 
आ्राकुलता का अनुभव है। इससे यहाँ कहते हैं कि तू ऐसे राग के अनुभव 
को छोड़कर अन्दर जो ज्ञानानन्दस्वरूपी भगवान आत्मा विराजता है, 
उसका अनुभव कर तो तुझे श्रानन्द का - सुख का अनुभव होगा । 


अहा हा ! अमृत का सागर भगवान श्रन्दर ज्ञान और शआ्रानन्द से 
ठलाछल भरा हुआ है । उसका अनुभव छोड़कर परसंयोग में, स्त्री के 
विषय में, श्रावरू में, धन-दौलत में, बाग-बंगला में तुझे श्रच्छा लगता है, 
आनन्द आता है, मिठास आती है। ऐसा जो मानता है वह तो श्रात्मघाती 
है ही; किन्तु यहाँ तो यह कहते हैं कि अन्दर जो शुभराग के विकल्प 
उठते हैं, उन्हें निज मानकर एकमेकपने अनुभव करे, “ये विकल्प मैं हूँ 
और इनसे मुझे लाभ होता है! - ऐसा जो माने तो वह भी आत्मघाती है, 
हिसक है । भले ही वह दिगम्बर जेनसाधु हो, पंचमहात्रत पालता हो, 
जंगल में रहता हो, हजारों रानियों को छोड़ा हो; तथापि हिसक है, ऐसा 
कहते हैं । भगवान ! धर्म कोई जुदी वस्तु है । 


प्रश्त - समकिती तो भोगता है न ? 


उत्तर - भाई ! तुझे खबर नहीं है, समकिती के छियानवे हजार 
रानियाँ, छहखण्ड का राज्य, चक्रवर्तीपना, तथा किसी को तीर्थकरपना भी 
हो; परन्तु इनको वह भोगता नहीं है। समकिंती को जो विकल्प आता है 
उसे वह हलाहल-जहर मानता है, काले नाग की तरह इन भोगों को 
उपसर्ग मानता है; इनमें उसे रस या आनन्द नहीं झ्राता । चक्रवर्ती हो व , 
मर्रत्नों से जड़ित हीरों के सिहासन पर बैठा हो व हजारों मुकुटबद्ध 
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राजा उसके चँवर ढ़ोर रहें हों; तथापि इनमें उसे कहीं भी आत्मा का 
आनन्द भासित नहीं होता | हाँ ! उसे राग आता है, अभी चारित्रमोह- 
जनित आसक्ति भी है, परन्तु उसे इनमें सुख भासित नहीं हीता । वह राग 
को एकपने - निजपने भ्रनुभव नहीं करता | इन रागादि अनात्मा में, 
आत्मपना नहीं मानता । 


जैसे हाथी श्रादि पशु सुन्दर-आ्रह्मर को तृणसहित खाता है; उसी- 
प्रकार भ्रज्ञानी ज्ञायकस्वरूप भगवान आ॥रात्मा को रागसहित अनुभव करता 
है, अतः आ्राचारय उसे पशु जैसा कहते हैं । स्वंथा एकान्तवादियों के एकान्त 
नित्य-अनित्यादि के १४ भंगों के १४ श्लोक (२४८ से २६१ तक ) समयसार 
में आते हैं । वहाँ इन एकान्तवादियों को विवेकहीन पशु कहकर संबोधित 
किया है। अहा ! जिनको निजस्वभाव का भान नहीं है और एकान्तदृष्टि 
से मानें कि यह जो राग है वह मैं हूँ, तो वे पशु ही हैं। अन्त में इसका 
फल भी पशु श्रर्थात्‌ निगोद ही है । इसलिए आचार्य करुणा करके कहते हैं 
कि जैसे पशु सुन्दर-प्राहार में घास को मिलाकर खाता है वेसे ही सुन्दर 
ज्ञायकस्वभावी आत्मा के साथ राग को मिलाकर स्वाद लेने के स्वभाव को 
छोड़ ! छोड़ !! राग से भिन्न एक सुन्दर ज्ञायकभाव का अनुभव कर; 
यह श्रनुभव आनन्दरूप है, सुखरूप है । ' 


अब कहते हैं कि - 'जिसने समस्त संशय, विपरयंय, भ्रनध्यवसाय दूर 
कर दिये हैं और जो विश्व को (समस्त वस्तुओं को) प्रकाशित करने के 
लिए एक अद्वितीय-ज्योति है-ऐसे सर्वेज्ज्ञान से स्फुट (प्रगट) करने में 
आता हुआ जो नित्य उपयोग स्वभावरूप जीवद्रव्य, वह किसप्रकार पुद्गल- 
द्रव्यरूप हो गया। जिससे तू ऐसा अनुभव करता है कि यह पुद्ुगलद्नव्य 
मेरा है ? 

देखो ! सवज्ञेपरमेश्वर त्रिलोकीनाथ अरहंतदेव को समस्त सन्देहरहिंत, 
नि:सन्देह, सभीषप्रकार की विपरीततारहित, अविपरीत तथा किसी भी 
प्रकार के अनध्यवसाय रहित - चौकस-ज्ञान हुआ है । अहा हा ) चेतन्यसूर्य 
सर्वज्ञदेव भगवान को एकसमय में लोकालोक को जाननेवाली केवलज्ञान- 
रूप अद्वितीयज्योति प्रगठ हुई है। भगवान तीर्थकरदेव ने 'यह जीव कसा 
है', यह देखा है और दिव्यध्वनि में कहा है। यहाँ कहते हैं कि भगवान 
सर्वज्ञदेव के ज्ञान में तो ऐसा श्राया है कि यह जीवद्रव्य नित्य उपयोग- 
स्वभावरूप है! भ्रह्म हा ! नित्य ज्ञायक, ज्ञायक, ज्ञायक - ऐसा उपयोग- 
स्वभावरूप जीव है, यह त्रिकाली की वात है । जिसे सर्वेज्षना उपयोगरूप 
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दशा में थगट हुआ -उन अरहंत परमात्मा ने भी श्रात्मा को नित्य 
उपयोगरूप ही देखा हैं । 

सर्वज्ञदेव ने देखा है कि यह आत्मा नित्य-उपयोगस्वभावमय अर्थात्‌ 
जानने-देखने के स्वभावरूप चेतन है। ऐसे आत्मा को वत्तेमान पर्याय में 
नजर में न लेकर, तेरी नजर राग पर गईं शऔौर यह मानने लगा कि 'राग मैं 
हूँ; “राग में मेरी वस्तु है; जबकि राग तो जड़-अचेतनरूप-पुद्गलमय है; 
तब वह राग मेरा अर्थात्‌ पुदूगल मेरा - इसप्रकार पुद्गलद्रव्य तेरा कैसे 
हो गया ? भगवान केवली ने तो तेरे श्रात्मा को जाननेवाला - देखनेवाला 
स्वभावरूप ही देखा है, और तू कहता है कि “राम मैं हूँ, परन्तु चैतन्य- 
उपयोग से विरुद्ध अचेतत-रागस्वरूप तू कैसे हो सकता “है ? ऐसा अचेतन- 
पना चेतन को कंसे शोभा देवे ? तूने मान लिया कि “मैं रागरूप हूँ, तो 
क्या तेरे मानने मात्र से तू रागरूप हो गया ? जिससे तू ऐसा अनुभव करता 
है कि यह पुद्गलद्गव्य मेरा है । 

पर्याय में राग का अनुभव; यह तो पुदुगल का अनुभव है। यहाँ 
पुदूगल का अर्थ जड़, (स्पर्श, रस, गन्ध, वर्णावाला पुदुगल) नहीं, किन्तु 
अन-उपयोगस्वरूप दया, दान, व्रतादिक परिणाम हैं, ये स्वयं को श्रथवा पर 
को नहीं जानते, इससे इन्हें जड़, अचेतन या पुदूगल कहा है । ये रागादि 
परिणाम चेतन्यउपयोगस्वरूप से भिन्न चीज हैं | यहाँ कहते हैं कि भगवान 
ने तो तुझे उपयोगस्वरूप देखा है, तू ऐसी भूठी मान्यता कहाँ से लाया कि 
मैं तो रागस्वरूप हूँ । बापू ! सूक्ष्म वात है। सम्प्रदाय (स्थानकवासी ) 
में तो ब्रत पालो और दया करो; इससे घर्मं हो जायगा -ऐसा कहते 
हैं। परन्तु भाई ! धर्म का मार्ग जुदा है। आत्मवस्तु द्रव्यपर्यायस्वरूप है । 
वहाँ पर्याय ध्रूव उपयोगरूप नित्यानंदस्वभाव का लक्ष्य करके उत्पन्न नहीं 
हो, तो धर्म किसप्रकार हो ? वत्तेमान पर्याय ने उपयोग में दया, दान, 
न्रतादि के राग को लक्ष्य में लेकर श्रौर 'यह राग मेरा अस्तित्व” - ऐसा 
माना तो यह तो पुदूगल का ही अनुभव हुआ, भगवान आ्रात्मा का अभ्रनुभव 
तो रह ही गया । 


अब कहते हैं कि - जो नित्य उपयोगस्वभावरूप जीवद्रन्य है; वह 
किसप्रकार पुद्गल द्रव्यरूप हो गया कि जिससे तू यह 'पुद्गलद्गव्य मेरा है', 
ऐसा अनुभव करता है, .क्योंकि किसी भी प्रकार से जीवद्रव्य पुद्गलद्गव्य- 
रूप हो जाये और पुदुगलद्गव्य जीवद्रव्यरूप हो जाये तो ही “नमक के पानी" 
के अनुभव की भांति "मेरा यह पुदुगलद्गव्य” ऐसी अ्रनुभूति सही हो सकती 
है; परन्तु ऐसा तो किसी भी प्रकार से बनता नहीं है । 
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नमक वरसात में पानी में घुल जाता है और दूसरे मौसम में यह 
पानी से भिन्न होकर नमक हो जाता है। जैसे नमक घुलकर 'नमक का 
पानी अनुभव में आता है, क्या इसीप्रकार श्रानन्द का नाथ चेतन्यस्वरूप 
जञान-रसकन्द भगवान आत्मा घुलकर-पिघलकर रागरूप हो गया है ? नहीं 
हुआ । जैसे नमक घुलकर पानी हो जाता है, उसीत्तरह उपयोगस्वरूप 
भगवान आत्मा अपनी उपयोग की सत्ता को छोड़कर अन-उपयोगरूप - 
रागरूप हो तो 'मेरा यह पुदुगल द्रव्य, ऐसी अ्रनुभूति सही मानी जादे। 
दया, दान, ब्रतादि का या “राग यह मैं हूँ, ऐसा श्रनुभव तभी सही माना 
जाय कि जब भगवान आत्मा क्रपना जानानन्दभाव छोड़कर रागरूप हो 
जाय, परन्तु ऐसा तो किसीप्रकार भी बनता नहीं है। भगवान अात्मा 
तो सदा अखण्ड अभेद एकज्ञायकमावरूप श्रनादि-अ्रनंत रहता है और 
राग, रागपने भिन्न ही रहता है । 


अब इसी बात को दृष्टांत देकर समझाते हैं। जैसे खारापना जिसका 
लक्षण है, ऐसा नमक पानीरूप होता हुआ दिखाई देता है भर ५रवाहीपना 
जिसका लक्षख है, ऐसा पानी नमकरूप होता :म्ना दिखाई देता है, क्योंकि 
खारापने और प्रवाहीपतने के एक साथ रहने में अविरोध है, कोई बाघा 
नहीं है। उसीप्रकार नित्य-उपयोगलक्षणवाला जांवद्रव्य पुद्गलद्भव्य होता 
हुआ देखने में नहीं आता और नित्य-अनुपयोग (जड़) लक्षण वाला 
पुद्गलद्व्य जीवबद्रव्य होता हुआ देखने में नहीं श्राता । 358 हू, क्या 
कहते हैं? जैसे खारापना और प्रवाहीपना ये दोनों विरुद्ध नहीं हैं, एक. 
साथ रह सकते हैं; वैसे ही यह नित्य-उपयोगलक्षणवाला जीवब्नत्य राग- 
रूप होता हुआ नहीं देखा जाता है। भाई ! बात यह्‌ है कि मनुष्यों को 
मलतत्त्व का तो पता नहीं और ब्रत, तप, उपवासादि करके यह मानते हैं 
कि 'घर्म हो गया' । भाई ! वाह्म क्रियायें कर-करके मर जायगा। कुछ 
लोग आात्मज्ञान विना इन राग की क्रियाश्रों में - पुदूगल की 5 क्रियाश्रों में 
धर्म मानते हैं, परन्तु ये धर्म नहीं हैं; क्योंकि इन शुभभाव। से पुदूगल 
वंधता है और इसके फल में पुदूगल ही मिलता है, आत्मा नहीं मिलता । 


भगवान आत्मा ज्ञायकस्वभाव समभ का पिण्ड प्रभु नित्य-उपयोग- 
स्वभाव है। इसे पर्याय में, दृष्टि में, लक्ष्य में लिए विना, पर्याय में कर 
लक्ष्य किया और राग को ही अनुभव किया, परन्तु इससे क्या आत्मा र 
के स्वभावरूप हो गया ? जैसे नमक की डली पिघलकर पानी हो जाती है, 
क्या ऐसे ही ज्ञायक रागरूप हो जाती है? कभी नहीं होता । 
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खारापने भर प्रवाहीपने में विरोध नहीं है, परन्तु नित्य-उपयोग-- 
लक्षण जीवद्रव्य और भ्रन-उपयोगस्वरूप राग - इन दोनों में विरोध है । 
ये दोनों एकरूप नहीं होते । चेतन्‍्य-उपयोगस्वभाव भगवान आत्मा रागरूप 
कभी भी नहीं होता । जैसे नमक पिघलकर पानी हो जाता है, ऐसा तो 
तूने देखा है; वेसे भगवान ज्ञायक चैतन्य-उपयोगस्वरूप वस्तु को अ्चेतन- 
पुद्गलस्वभाव से - रागस्वभाव से होता हुआ कभी तूने देखा है क्‍या ? 
भाई ! “राग मैं हूँ ऐसा तूने माना है, परन्तु वस्तुस्वरूप ऐसा नहीं है । 
रागरूप से जीव कभी भी नहीं हुश्रा । 

जैसे सूर्य की किरण में प्रकाश होता है; उसीप्रकार चेतन्यसूर्ये 
भगवान आत्मा की किरण में (चैतन्य का) प्रकाश होता है । इसमें राग 
नहीं होता, क्योंकि राग तो श्रन्धकारमय है। अंधकार भी क्या सूर्य का 
कहला सकता है ? नहीं कहला सकता । उसीतरह क्‍या रागरूप अ्रंधकार 
चेतन्यसूर्य का भ्रृंश कहला सकता है ? नहीं कहला सकता । यह बात दूसरी 
जगह कहीं भी नहीं है । सम्प्रदाय में लोग कहते हैं कि यह्‌ सब निश्चया- 
भास है। परन्तु भाई ! ऐसा नहीं है। बापू ! निश्चयमार्ग ही यह है। 
चेतन्यसूर्य की किरण - पर्याय तो निर्मेल ज्ञानमय होती है, किन्तु रागमय - 
अंधकारमय नहीं होती है। राग तो मलिन, श्रवेतन, जड़, पुदुगल है। 
उसको और चेतन्य को तुमने एक माना, यह मिथ्यात्वभाव है। . 

जो ज्ञानपर्याय जिस श्रात्मद्रव्य की है, उस ज्ञानपर्याय ने उसी 
श्रात्मद्रव्य को ज्ञेय न बनाकर, जो राग उसमें नहीं है, उस राग को ज्ञेय 
बनाया और उसी में एकत्वबुद्धि की, यही मिथ्यात्व है। ऐसी मान्यतावाले 
जीव मिथ्यादृष्टि हैं। पूर्णानन्‍्द के नाथ भगवान आत्मा त्रिकालीध्रूव को 
दृष्टि में लेकर 'यह आत्मा मैं हूँ', ऐसा जिस पर्याय ने स्वीकार किया वह 
पर्याय सत्य हुई, क्योंकि उस पर्याय में सत्य की स्वीकृति है । और यही पर्याय 
सम्यग्दर्शन है, धर्म है । 

अ्रह्य हा ! आचार्यों ने - दिगम्बर सन्‍्तों ने श्रसीम करुणा की है। 
वे तो जंगल में बसते थे । उनको किसी की क्‍या पड़ी थी । ताड़पन्नों के 
ऊपर जो अक्षर लिखे जाते थे, बे उन्हें लिखते नहीं थे; मात्र जानते थे । 
लिखे जाने के बाद कोई शिष्य या श्रोता-आवे तो उसे सौप दूँ, ऐसी 
प्रतीक्षा भी नहीं करते थे। अंकलेश्वर के बगल'में सजोद गाँव है, वहाँ 
हम गये थे। बहुत पुराना गाँव है। भगवान की प्रतिमा भी बहुत पुरानी 
है। आस-पास नदी के किनारे हजारों ताड़पत्रों के भाड़ हैं । मुनिराज वहाँ 
रहते थे और भाड़ पर से नीचे मिरे हुए ताड़पत्रों पर लिखते थे और वहीं 
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छोड़ देते थे। किसी गृहस्थ को पता हो कि मुनिराज ताड़पत्र पर शास्त्र 
लिखते हैं तो वह लिखे हुए, वन में पड़े .ताड़पत्नों को उठा लाता था। 
भाई ! इसप्रकार संग्रह होकर यह शास्त्र बना है। इसमें कुन्दकुन्दाचार्य 
और अमृतचन्द्राचार्यदेव ने यह कहा है कि हे भगवान ! तेरी प्रभुता 
शुद्धोपयोगमय है। तेरी ईश्वरता - सामथ्य॑ता राग से भिन्न आ्रात्मा में अन्दर 
पड़ी है । ३१वीं गाथा में कहा है कि :- 


जो इन्दिये जिणित्ता रारसहावाधियं मुखदि श्रादं । 
त॑ खलु जिदिदियं ते भसान्ति जे शिच्छिदा साह॥। 


भाई ! राग से भिन्न तेरा ज्ञानतत्त्व अन्दर में प्रूव पूर्रानिन्‍्द से 
भरा हुआ एक अखण्ड पड़ा है। उसका अनादर करके, उसे दृष्टि का विषय 
त बनाकर “राग मैं हूँ - ऐसा पर्याय में राग को विषय बनाया; यह दृष्टि 
विपरीत है, मिथ्या है । 


भगवान गअ्ात्मा चैतन्यघन है। जैसे पहले शीतकाल में घी जमकर 
ऐसा घन (ठोस) हो जाता था कि उसमें उँगली का प्रवेश तो होता ही 
नहीं था, परल्तु तँगरा (लोहे का पैना खुरचा) का भी प्रवेश नहीं हो 
पाता था, वेसे ही यह भगवान आत्मा है। उसमें शरीर, मन, वाणी और 
कर्म तो प्रवेश पाते ही नहीं, किन्तु विकल्पों का भी प्रवेश नहीं होता । 
जब इस नित्य-उपयोगस्वरूप भगवान आत्मा में विकल्पों का प्रवेश नहीं है 
तो "मैं राग हूँ', ऐसा तू किसप्रकार कहता है? जेसे खारेपने में और 
प्रवाहीपने में प्रविरोध है श्र्थात्‌ नमक पिघलकर प्रवाहीरूप हो जाता है, 
उसीप्रकार क्‍या ज्ञानघन नित्य-उपयोगरूप भगवान आत्मा पिघलकर 
रागरूप हो जाता है ? (कभी नहीं होता) । 

सम्प्रदाय में व्याख्यान प्रारम्भ होते समय बोलते हैं कि 'मत मारो, 
मत मारो' । हम भी बोलते थे कि किसी जीव को 'मंत मारो, मत मारो' - 
यह भगवान का उपदेश है। भाई! परजीव को कौन मार सकता है? 
तू इस राग को निज का मानकर स्वभाव की हिंसा करता है, यह तेरा ही 
घात है । ये पृण्य-पाप के विकल्प तो राग हैं, अस्वभावभाव हैं, अन-उपयोग- 
मय अचेतन हैं. जड़ हैं और दुःखदायक हैं; परन्तु इसको कहाँ परवाह है। 
बस, सारा दिन रोना, खाता, पीना और भोग-भोगना । कभी कदाचित्‌ 
समय मिलने पर शास्त्र सुनने भी जावे तो कुगुरु इसे लूट लेते हैं। वस ! 
यही सुनने को मिलता है कि दया पालो, ब्रत हद ग्रादि; इससे कल्यारा 
हो जावेगा, परन्तु इससे घूल भी कल्याण न होता । भाई सुन ! भगवान 
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सर्वज्ञदेव ने जैसा देखा है, वैसा नित्य-उपयोगस्वभावी चेतन्यस्वरूप भगवान 
आत्मा की तुझे खबर नहीं है। यह सदा -जाननेरूप स्वभाव में रहनेवाला 
ज्ञायकप्रभु कभी भी रागभावरूप नहीं हुआ । जेसे नमक पिघलकर पानी 
हो जाता है; उसप्रकार यह ज्ञानवन पिवलकर कभी भी रागरूप नहीं 
होता । अहो! अद्भुत शैली है, अद्मुत वात है । 

यह शरीर आदि जड़ तो सब माटी के आकार हैं, ये कोई आत्मा 
के नहीं हैं, आत्मा में नहीं हैं और इनमें भी आत्मा नहीं है; भरे | शरीर की 
आकृति को सुन्दर देखकर तुझे उमंग और उत्साह क्‍यों आ्राता है ? यह 
उत्साह (राग) तो पुदुगल के प्रति है, तेरे आत्मा कातो वहाँ घात 
होता है । अरे ! 'पर से आनन्द आता है'- ऐसा तूने माना है, परन्तु तेरे 
आनन्द की खान तो त्रिकाली प्र व पूर्णानन्द का नाथ, प्रभु, शात्मा है, 
उसमें से श्रानन्द आता है । जैसे गुड़ का रवा (दाना) होता है, वह रवा 
बहुत घृप पड़ने पर पिघलकर रसरूप हो जाता है। यह रस गुड़ का है या 
कड़वी कालीजीरी का ? गुड़ का ही है, कालीजीरी का नहीं । उसीप्रकार 
भगवान आत्मा पश्रूव उपयोगमय ज्ञानानन्दस्वभावी है; इसमें एकाग्र 
होने पर अन्दर से ज्ञान और आनन्द का प्रवाह पिघलता है । जैसे गुड़ 
पिघलता है तो मिठासपने पिघलता है, उसीतरह भगवान आत्मा परिणमन 
करता है तो ज्ञान और आ्ानन्द की पर्यायरूप से परिणमन करता है । 

अहो ! ये गाथायें कसी अलौकिक हैं ? एक-एक गाथा निहाल कर 
देने वाली है, दृष्टि को बदल देनेवाली है। इस आत्मा में जा ! वहाँ 
(राग में) कहाँ जाता है ? अरे तुझे विकल्प का और विकल्पों के निमित्त 
से होनेवाली शरीर की उपवासादि क्रियाओ्रों का, जिससे शरीर जीणं-शीर्ों 
ओर शिथिल होता है, - माहात्म्य क्यों आता है ? अन्दर अनन्त-महिमावन्त 
अतोन्द्रिय आनन्द और ज्ञान का नाथ है, उसमें एकाग्रता कर और उसी 
का ध्यान कर, तो जेसे गुड़ का रदा मिठासरूप से प्रवाहित होता है उसी- 
प्रकार इस आत्मा में से आनन्द व ज्ञान प्रवाहित होगा । 

अब कहते हैं कि नित्य-उपयोगलक्षणवाला जीवद्रव्य, पुद्गलद्वव्यरूप 
होता हुआ देखने में नहीं ग्राता है और नित्य-अनुपयोग (जड़) लक्षणवाला 
पुद्गलद्गव्य जीवद्रव्य होता हुआ देखने में नहीं आ्राता है, क्योंकि प्रकाश 
ओर अंधकार की तरह उपयोग और अनुपयोग का एकसाथ रहने में 
विरोध है, जड़-चेतन कभी भी एक नहीं हो सकते । देखो ! जहाँ प्रकाश है 

वहाँ अंबकार नहीं है, और जहाँ अंधकार है वहाँ प्रकाश नहीं होता । 

उसीप्रकार भगवान आत्मा जब चैतन्य-प्रकाश में हो तव राग-गअंधकार में 
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से  क राग-अंधकार में हो तब चैतन्य-प्रकराश में नहीं होता । 
खो ; कसी शैली है। राग को पहले अस्वभावभाव कहा था, यहां उसे 
अंधकार कहा है । कर्त्तकर्म अधिकार गाथा ७२ में राग को अशुचि, जड़, 
और दुःखरूप कहा है। राग जड़ और अंधकाररूप है, क्योंकि वह न तो 
स्वयं को जानता है और न पर को ही जानता है। वह ज्ञान से जानने 
योग्य है, परन्तु वह जानता नहीं है, इसलिए जड़ है । 

अहा हा ! प्रकाश और अंधकार की तरह उपयोग व झनुपयोग, 
स्वभावभाव व अस्वभावभाव, चेतनभाव व अचेतनभाव, आनन्दभाव 
व जड़भाव (दुःखमयभाव) -दोनों का एकरूप का रहने में विरोध 
है। मोक्ष श्रधिकार में आ्राता है कि 'साधक को जो राग भाव है, वह 
विपकुम्भ है और जो वीतरागभाव है वह अमृतकुम्भ है। दोनों का 
एकपने से रहने में विरोध है । साधक की पर्याय में दोनों एकसाथ होते हुए 
वस्तुपने भिन्न है, एकरूप नहीं है । यहाँ एकसाथ रहने का विरोध कहा; 
इसका श्र कुछ लोग ऐसा लेते हैं कि 'जहाँ आनन्द है, वहाँ राग नहीं है', 
किन्तु इसका अर्थ यह नहीं है; क्योंकि मुनियों के आनन्द भो है, और राग 
भी है; परन्तु आनन्द राग से भिन्नपने रहता है, दो एकपने नही रहते 
(श्र्थात्‌ मुनियों के जिस अ्रंश में वीतरागता है - आनन्द है, वह तो आत्मा 
के साथ में एकपने अनुभव में श्राता है और जितना राग है वह आत्मा 
से भिन्नपने है); इसलिए यहाँ ऐसा लेना कि उपयोग को और अन-उपयोग 
को एकसाथ या एकपने रहंने में विरोध है। राग रागरूप से है, ज्ञाता 
स्वयं स्व में रहकर राग को जानता है । राग है, इसलिए जानता है - ऐसा 
नहीं है; परन्तु ज्ञाता की ज्ञानशक्ति की ही ऐसी सामथ्य है कि उससे वह 
राग को जानता है । 

अहा हा ! यह उपयोगस्वभाव तो प्रकाशरूप है और दया, दान, ब्रत, 
भक्ति, उपवासादि शुभभाव अंधकारस्वरूप है। भाई ! बहुत कठोर 
बात है | श्राजकल के लोग तो “श्राठ उपवास करें और उसके बाद एक 
अ्रठुुम' करें तो पच्चीस उपवास का फल मिलता है”- ऐसा कहते हैं । 
परन्तु भाई ! यह तो अ्रपवास भ्र्थात्‌ मीठावास है. यहाँ उपवास.कहाँ है ? 
उप्‌ श्र्थात्‌ समीप, वास अर्थात्‌ बसना-रहना । आनन्द के नाथ भगवान 
आत्मा के समीप बसना, वह उपवास है,' परन्तु यह तो वहाँ बसा ही नहीं । 

आ्रात्मा चैतन्य-प्रकाशस्वरूप है और राग - अंधकाररूप है । दोनों के 
एकपने रहने में विरोध है। दोनों कभी एकरूप होते ही नहीं । कलशटीका 
के मोक्ष अधिकार में लिखा है कि दोनों के मध्य संधि है, निःसंधि- 
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एकरूप नहीं हुए । ज्ञानप्रकाश की मूर्ति चेतन्यज्योति व राग-अंधकार - इन 
दोनों के बीच संधि है, दरार है, दोनों जुदे हैं। भाई ! वीतराग का मार्ग 
ऐसा ही है। सारा जगत्‌ अ्रंधकार में चलता है । यह करू, वह करू, यह 
छोड़े, , वह ग्रहएा करू - ऐसे 'करना, करना, करना' कया तेरा काम है ? 
नहीं, ये विकल्प तो आत्मा का तिरस्कार करनेवाले हैं; आत्मा के साथ 
इनका विरोध है। यें भाव कभी भी आत्मा के साथ एकरूप नहीं हुये हैं; 
इसलिए यह शरीर, मन, वाणी शौर सर्वे विकल्पों का लक्ष्य छोड़कर 
प्रकाशरूप ज्ञायक भगवान, जो उपयोगस्वभाव से विराजता है उसे श्रन्दर 
में देख, जिससे तेरा भला होगा । 


प्रवचनसार गाथा २०० में आता है कि ज्ञायक तो ज्ञायकपने ही 
रहा है, किन्तु तूने मोहसे अन्यथा जाना है श्रर्थात्‌ तूने इसे ज्ञायकन 
मानकर मिथ्यात्व के कारण रागरूप॑ माना है। वस्तु तो ज्ञायकपने अनादि- 
अनन्त रही है, परन्तु तूने मान्यता में घोटाला किया है । तेरी मान्यता के 
अनुसार ज्ञायकवस्तु शेय (राग व परवस्तु) के साथ एकरूप हो गई है । 
वस्तु ज्ञायक चेतन्यसूर्य तो शान्तरसवाला उपशमरस से भरा हुआा 
शान्त-शान्त समुद्र - दरिया है। भक्ति में भी आता है कि 'उपशमरस बरसे 
रे प्रभु तारा नयन माँ । आत्मा उपशमरस का कन्द अकषायस्वभावबी - 
वीतरागस्वरूपी है। यह वीतरागस्वभावी वस्तु क्या कभी रागरूप होती 
है ? (कभी नहीं होती ) । 

श्रव कहते हैं - इससे तू सर्वप्रकार से प्रसन्न हो जा और स्वद्वव्य को 
ही 'यह मेरा है', ऐसा श्रनुभव कर । कहते हैं कि आनन्दमूति चैतन्य-प्रकाश 
भगवान की जगमगज्योति त्रिकाल ऐसी की ऐसी ही रही है; रागरूप - 
दुःखरूप हुई ही नहीं; इसलिए 'तू सर्वप्रकार से (ग्लानि और निराशा 
छोड़कर ) प्रसन्न हो जा श्रह्म हा ! एकबार 'हाँ तो कर ! एकवार इस 
चंतन्यस्वरूप भगवान श्रात्मा का आदर तो कर, एकबार उसमें दृष्टि तो 
कर, जिससे अन्दर में वीतरागमूर्ति भगवान निजस्वरूप से विराजता है, 
उसके तुझे दर्शन होंगे । कहा है कि :- ह 

' जिन सो ही है झ्ात्मा, श्रन्य सो ही है कर्म । 
इसी वचन से समभ ले, जिन-प्रवचन का सर्म ॥। 

अहो ! अ्मृतचन्द्राचायंदेव ने टीका में अद्भुत अमृत वर्षायां है। 
कहते हैं कि सर्वप्रकार से प्रसन्न हो जा । ज्ञानानन्दस्वरूप वस्तु अन्दर में पड़ी. 
है, वीय को उछालकर अन्दर जा ! इससे तुझे आनन्द-श्रमृत का स्वाद 
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ह आायेगा। करने योग्य तो यह है भाई ! यह नहीं किया तो कुछ नहीं 
किया । दुनियाँ ऐसी सरस बातों को छोड़कर तकरार, वाद-विवाद, भगड़ों 
में पड़ती है; परन्तु इन वाद-विवादों में, झगड़ों में आत्मा कहाँ मिलता है ? 

अनन्तवार नरक में गया, निगोद में गया, आरातंध्यात और रौद्रध्यान 
किया, मिथ्यात्वभाव का सेवन किया, परन्तु ज्ञायक भगवान - तो ऐसा का 
ऐसा ही रहा है। इसलिए कहते हैं कि तू प्रसन्न होकर - प्रमुदित होकर 
चित्त को उज्जवल कर । पर के लक्ष्य से जो तेरा चित्त मलिन है, उसे स्व का 
लक्ष्य करके स्वच्छ कर और श्रन्दर एकरूप ज्ञायकभाव में ही सावधान 
होकर इस स्वद्गव्य को ही 'यह मेरा है', ऐसा श्रनुभव कर । अहा हा ! स्वद्रव्य 
जो निज त्रिकाली ज्ञायकभाव चिदानन्दस्वरूप आत्मा - 'यही मैं हूँ', इस 
प्रकार वत्तेंमान पर्याय को यहाँ (ज्ञायकभाव में) जड़ दे, इसी में स्थिर कर 
दे | भ्रहो कँसी शैली है ! बिल्कुल सादी भाषा में ऊँचे से ऊँचा तत्त्व भर 
दिया है । कहते हैं कि प्रसन्न होकर, भ्रन्तरंग में सावधान होकर परणति को 
एक ज्ञायक में ही लीन कर दे, डुबा दे । लो, यह श्रीगुरुओं का उपदेश है । 
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यह श्रज्ञानी जीव पुदुगलद्गरव्य को निज मानता है; उसे उपदेश देकर 
सावधान किया है कि जड़ और चेतन - ये दोनों द्रव्य स्वेथा जुदे-जुदे हैं । 
इस देह में भगवान आत्मा सच्चिदानन्दस्वरूप से स्वयं विराजमान है, फिर 
भी स्वयं कौन और कंसा है - इसकी जिसको खबर नहीं, वह अज्ञानी है; 
ऐसा अज्ञानीजीव पुदुगलद्गव्य को निज मानता है। जिसको निज की वस्तु 
जो अ्नादि से एक ज्ञानानन्दस्वरूप है, वह ख्याल में नहीं श्राई, वह श्रन्‍्य 
में, - पर में अपना अ्रस्तित्व मानता है। वह पुण्य-पाप के भाव, दया, दान, 
व्रत, भक्ति आदि के शुभभाव या हिंसा, भूठ, चोरी श्रांदि के अ्रशुभभाव - 
जो निश्चय से पुद्गल हैं, स्वभाव नहीं हैं - उन्हें निज मानता है । 

अपने सत्त्व की श्रनादि से खबर नहीं- होने से, अपनी वस्तु से 
विपरीत ऐसे पुण्य-पाप के विकल्पों को - राग को, जो निज का सत्त्व मानते 
हैं, उन्हें यहाँ सन्‍्तों ने उपदेश करके सावधान किया है। भाई ! तू तो 
त्रिकाली ज्ञायक प्रभु चैतन्यद्रव्य है भर जिसको तू श्रपना मानता है ऐसे 
ये पुण्य-पाप के विकल्प - राग तो अ्रचेतन हैं, जड़ हैं, पुदंगलरूप हैं। “किसी 
भी प्रकार से ये दोनों एक नहीं हैं । 

आजकल्न के जैन-पत्नों में वहुत अ्रधिक आता है कि - व्यवहार दया, 
दानादि के भावों को पुण्य कहकर आप (कानजी स्वामी) हेय कहते हो; 
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किन्‍्त इनसे तो तीर्थंकर, चक्रवर्ती, वलदेव, इन्द्र आदि की पदवियाँ मिलती 
हैं और बाद में मोक्ष हो जाता है; तो इस पुण्य को हेय कंसे कहा जाय ? 
आप इसे हेय कहते हो तो यह तो अज्ञान है । उनमें लिखा है कि भगवान 
मे इसे धर्म कहा है और इससे ऊँचा पद मिलता है और पीछे मोक्ष में जाता 
है, इत्यादि । अरे भाई ! तुम्हें खबर नहीं है । बापू ! इन पदवियों का पुण्य 
किसे होता है? जिसको देह-देवालय में विराजमान सच्चिदानन्द अनन्त 
प्रानन्दकन्द भगवान आत्मा का अनुभव हुआ है, तथा अतीन्‍न्द्रिय आनन्द 
का स्वाद आया है - ऐसे समकिती को जब कुछ विशिष्ट प्रकार का 
मन्दराग (पुण्यमाव) होता है, तव उनको उस राग के फल में तीर्थंकर, 
चक्रवर्ती, वलदेव, इन्द्र आदि सात महत्त्वपूर्ण पदों की प्राप्ति होतो है । 
जिनकी राम में हेयबुद्धि है और राग की इच्छा नहीं है - ऐसे सम्यर- 
दृष्टियों को राग के (ब्रतादिक के) फल में ये पद प्राप्त होते हैं। मिथ्यादृष्टि- 
श्रज्ञानी को तो ये पद होते ही नहीं हैं, क्योंकि उनको आत्मज्ञान और 
सम्यग्दर्शेन के अभाव में जो पुण्यादि भाव होते हैं, उनमें आत्मबुद्धि है और 
यही मिथ्यादर्शन और अज्ञान है । 

अहा हा ! यह आत्मा सच्चिदानन्द प्रभु शास्वत-वस्तु हैं। यह कोई 
नई वस्तु नहीं है, किसी ने वनाई नहीं है । अनादि से है और अनंतकाल 
तक रहनेवाली है; इसप्रकार यह अविनाशी है । इस अविनाशी वस्तु में 
अविनाशी अ्रनंत-अनंत शक्तियाँ भरी हैं । दश्शन, ज्ञान, आ्रानंद, वीये, प्रभत्व, 
विभुत्व, स्वच्छ॒त्व, उत्पाद-व्यय-प्र वत्व, आदि अनेक शक्तियाँ हैं । 

प्रश्न:- गुणों का उत्पाद-व्यय नहीं होता, तो फिर उत्पाद-व्यय- 
भ्र्‌ वत्व गुर क्‍यों कहा है ? 

उत्तर:- गुणों का उत्पाद-व्यय नहीं होता है - यह बात तो ठीक 
है, गुण तो श्र्‌व ही हैं; परन्तु यहाँ तो उत्पाद-व्यय-भ्र्‌ वत्व शक्ति-यह 

एक गुण है, जिसके कारण द्रव्य नवीन पर्यायरूप से उत्पन्न होता है और 

पूर्व पर्यायरूप से नाश को प्राप्त होता है तथा द्रव्यरूप से थ्र व-कायम रहता 
है - ऐसी शक्ति (उत्पाद-व्यय-श्र्‌ वत्व शक्ति) आत्मा में नित्य रहती है+। 
नित्यानंदस्वरूप भगवान आत्मा में जो अ्रनंत शक्तियाँ हैं, वे सब नित्य हैं 
थ्रव हैं । 

ऐसी तिजघर की वात छोड़कर जो पर की पंचायत करता है, वह 
अज्ञानी है। वह पुण्य-पाप के विकल्पों को - राय को अपना मानता है 
परद्रव्य को अपना मानता है; उसे यहाँ सावधान किया-है कि हे भाई ! 
सावधान हो । जड़ और चेतनद्वव्य दोनों सर्वेथा भिन्न हैं, कभी भी, किसी 
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भी प्रकार ये एकरूप नहीं होते, ऐसा सर्वज्ञ ने देखा-जाना है। भगवान 
आनंदमूर्ति चेतन्यस्वरूप आत्मा पृथक है और जो पुण्य-पाय के विकल्प 
उठते हैं, ये अचेतन-जड़विकल्प जुदे हैं। एक चेतव और दूसरे अचेतन 
होने से दोनों भिन्न वस्तुएँ हैं । यह शरीर, स्त्री, लड़का, ग्राम और देश तो 
कितने दूर हैं - प्रगट पर हैं; जो इनको भी अपना माने, उसकी मुर्खता की 
तो कोई ठिकाना नहीं । प्रभु! यह तो तेरी मूल में ही भूल है। यहाँ 
तो सूक्ष्म बात की है। यह जीव अधिकार है; इसलिए कहते हैं कि 
यह ब्रत, तप आदि विकल्प अजीव हैं, जीव नहीं हैं; क्योंकि यदि जीव हो 
तो भिन्न नहीं हो सकते, किन्तु ये तो भिन्न हो जाते हैं; श्रतः ये दोनों 
सर्वथा जुदे-जुदे हैं, किसी भी प्रकार एक नहीं हैं। जेनशासन में 'सर्वेथा' 
होता ही नहीं, ऐसा भी कितने ही लोग कहते हैं; किन्तु यहाँ कहते हैं कि 
आत्मा और राग स्वथा जुदे हैं तथा यह शरीर और आत्मा तो सर्वथा 
भिन्न ही हैं । 

यह श्रात्मा चेतन्यविम्ब है और शरीर तो माटी, धूल, जड़ है; परच्तु 
ऐसा नक्‍क्री करने की फुरसत किसे है ? इसके भान विना दया, दान, 
ब्रतादि करें और इस पुण्य के फल में स्वर्गादिक की सम्पदा मिले या 
करोड़-दो करोड़ की सेठाई मिले, तो ये धूल के सेठिया, वेभव के मद में 
रहते हैं, पीछे मरकर नरक-निगोद में चले जाते हैं (ऐसा ही चक्कर 
चला करता है) । यहाँ कहते हैं कि भगवान सच्चिदानन्द आत्मा राग 
तथा शरीर से स्वथा भिन्न वस्तु है। ये किसी भी प्रकार एक नहीं होते - 
ऐसा सर्वज्ञ ने देखा है, जाना है। इसलिए हे अज्ञानी ! तू परद्रव्य को 
एकपने मानना छोड़ दे । यह पहली बात है कि आत्मा शरीर और राग से 
भिन्न है- यह इसे कड़क लगती है, इसलिए शुभभाव करते-करते सब 
पदवियाँ मिल जायेंगी और बाद में मोक्ष हो जायगग, ऐसा विचार करता 
है, परन्तु धूल भी मिलने वाली नहीं है । ऊँचा-पुण्य अज्ञानी को बंधता 
ही नहीं है तो अज्ञानी को पदवी कैसी ? 

प्रश्न: - पहले भूमिका तो तैयार करनी पड़ेगी ? 

उत्तर: - पहले राग से भिन्न पड़, यही भूमिका है। यह आत्मा 
ज्ञानप्रकाश के नूर का पुर है, ऐसी इसको खबर हो कहाँ है ? इसको देखने 
की इसे परवाह ही कहाँ है, फुरसत ही कहाँ है, तो फिर भूमिका कहाँ से 
तैयार करेगा ? अरे रे ! कमाना, खाना, पीना, कुटुम्ब आदि का पालन- 
पोषण, भोग-उपभोग करना, मरना, और चार गति में रखड़ना इत्यादि 
के सिवा इसे आत्मा के हिंत का विचार करने की फुरसत ही कहाँ है ? 
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भाई ! तेरा स्वरूप तो त्रिकाल ज्ञाता-दष्टा है । इस स्वरूप के भान 

बिना पुण्यभाव के विकल्पों से धर्म होता है - ऐसा तू मानता है, परन्तु यह 

मिथ्यादर्शन है। ज्ञानी को जबतक पूर्ण शुद्धता नहीं होती, तबतक शुभ- 

भाव आयेगा, व्यवहार आयेगा; परन्तु यह हेय है । ऐसा ही वस्तु का स्वरूप 

है । इससे कहते हैं कि - व्यर्थ की मान्यता छोड़ । “राग मैं हूँ - ऐसी राग 

के साथ एकतापने की वथामान्यता छोड़ और यह चेतन्यस्वरूप आत्मा 
हैँ - ऐसे स्वरूप का अनुभव कर । 


ग्रब इसी श्रर्थ का कलशरूप काव्य कहते हैं :- 
( मालिनी ) 


श्रयि कथसपि सृत्वा तत्वकौतृहली सन्‌ 

श्रतुभव भव सूर्चें: पाश्व॑वर्त्ती मुहततंम । 

पृथगथ बिलसंतं स्व॑ समालोक्य येन 

त्यजसि भमिति सुर्त्य साकमेकत्वसो हम ॥।२३॥। 


श्लोकार्थ :-[ भ्रयि |] अयि' यह कोमल सम्बोधन का सूचक अव्यय 
है | श्राचार्यदेव.को मल सम्बोधन से कहते हैं कि हे भाई ! तू [कथम्‌ भ्रपि | 
किसी प्रकार महाकष्ट से अथवा [ मृत्वा] मरकर भी [तत्त्वकौतुहली सन्‌] 
तत्त्वों का कौतूहली होकर [भूे: मुहर्तम्‌ पाश्वेबर्ती भव] इस शरीरादि से - 
मुर्तद्रव्य से एक मुहूर्त (दो घड़ी) पड़ोसी होकर [अनुभव] आत्मानुभव 
कर [श्रथ येन ] कि जिससे [स्वं विलसन्तं] अपने आ्ात्मा के विलास को, 
[प्रथक्‌ ] सर्वे परद्रव्यों से भिन्न [समालोक्य] देखकर [ सुत्यों साकम] इस 
शरीरादि मुतिक पुद्गलद्रव्य के साथ [एकत्वप्तोहम्‌] एकत्व के मोह को 
भगिति त्यजसि] शीघ्र ही छोड़ देगा । 


भावार्थ :- यदि यह आत्मा दो घड़ी पुदुगलद्गव्य से भिन्न अपने 
शुद्धस्वरूप का अनुभव करे (उसमें लीन हो), परीषह के झानेपर भी डिगे 
नहीं, तो घातियाकर्म का नाश करके, केवलज्ञान उत्पन्न करके, मोक्ष को 
प्राप्त हो । जब आत्मानुभव की ऐसी महिमा है तब मिथ्यात्व का नाश करके 
सम्यग्दर्शन की प्राप्ति होना तो सुगम है; इसलिये श्रीग्‌रु ने प्रधानता से 
यही उपदेश दिया है। 


कलश २३ पर प्रवचन 
अयि' यह कोमल सम्बोधन के अथ्थंवाला अव्यय है । आचार्य कोमल 
ध_्म्बोधन से कहते हैं कि हे भाई ! तू किसी भी प्रकार - महाकष्ट से मरण 
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की हा परवाह न करके, तत्त्व का कौतृहली होकर, इत शरीरादि 
परद्वव्यों का एक मुहते (दो घड़ी) के लिए पड़ौसी होकर, आत्मा का अनुभव 
कर । देखो, कहते हैं कि भगवन ! तू आ्रानन्द का नाथ है, तू स्वयं को 
राग, शरीरादि से भिन्न करके देख । तेरा चिदानन्दस्वरूप अनादि-अनन्त, 
ऐसा का ऐसा विराजता है। महाकष्ट से अर्थात्‌ महाव्‌ पुरुषार्थपूवेक । 
यहाँ 'कष्ट' का श्रर्थ कष्ट नहीं, पुरुषार्थ है। भ्रतः पूरा पुरुषार्थ करके, 
मरकर भी श्रर्थात्‌ मरण की भी चिन्ता न करके, तू तत्व को समभने के 
लिए - अनुभव करने के लिए कौतूहली हो । 


अहा हा ! आत्मा, आत्मा - ऐसा कहते रहते हैं, पर यह ग्रात्मा है 
क्या चीज ? जिसे श्राजतक देखा नहीं है, यह श्रात्मा क्या चीज है ? एक- 
बार ऐसा कौतूहल तो कर । नई वस्तु देखने की उत्सुकता होती ही है; 
इसी प्रकार एकबार इसे भी देखने की उत्सुकता तो उत्पन्न कर, जिज्ञासा तो 
जगा, कौतूहल तो कर । 


बहुत दिनों की वात है कि एक रानी थी। वह परदे में रहती थी । 
जब बाहर निकलती, तब लोग कौतूहल से देखने निकलते कि रानी साहिबा 
कैसी होंगी ? फिर देखने पर भले ही बदसूरत हो, किन्तु परदे में रहती थी 
इसलिए कौतूहल होता था । किन्तु यहाँ ऐसा नहीं है; यहाँ तो चैतन्य- 
हीरा अन्दर पड़ा है। इसलिए कहते हैं कि-ज्ञान की मूर्ति भगवान के श्रन्दर 
पुर्णा-चैतन्य-प्रकाश पड़ा है। इसे राग और शरीर से भिन्न करके देख, जरा 
कौतूहल तो कर कि यह देखने-जाननेवाला कौन है ? जो शरीर को 
जानता है, राग को जानता है; उसे जान | यह्‌ जाननेवाला कौन है ? कहते 
हैं कि जो जाननेवाला है, उसमें शरीर और रागादि नहीं है । जैसे शरीर 
और. राग ज्ञान में नहीं हैं; उसीप्रकार ज्ञान शरीर भर राग में नही है । 

हे भाई ! यह चैतन्यतत्त्व क्या है ? ऐसे जानने के कौतूहलपूर्बक 
(जिज्ञासापूर्वक ) इसे देख । 

बीस बरस पहले की बात है। जामनगर में ६-१० वर्ष का एक 
लड़का था । उसने पूछा कि - महाराज ! चर्चा में श्राप आत्मा आत्मा' 
कहते हो; हम श्रांख मींचकर अन्दर देखते हैं वहाँ तो अंधेरा ही अंधेरा 
दिखाई देता है; श्रात्मा तो दीखता नहीं है । भाई ! यह अंधेरा है, ऐसा 
किसने देखा ? इस ज्ञानप्रकाश ने भ्रंघकार को देखा या अंधकार ने 
श्रंधकार को देखा। इस अंधकार को देखनेवाला जो ज्ञान है, वही आत्मा है; 
परन्तु इसको समभने की गरज कहाँ है ? इसे तो यह पैसा - पाच-पचास 
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लाख की धूल मिले, कुछ इज्जत मिले, लीग जानें कि मैं बड़ा सेठ हूं; 
इस अभिमान से फिर मरकर नरक-निंगोद चला जाता है - इसप्रकार 
अजीव को अपना माननेवाले मूढ़ है । यहाँ तो खरी वात है भाई ! 
मक्खन लगाने की यानी किसी को खुश करने की बात नहीं है । अहा हा ! 
आचाये की टीका तो देखो ! कहते हैं कि भगवान तू कौन है ? एक 
वार इसका कौतूहल तो कर, जानने को जिज्ञासा तो कर । 

यह ज्ञायकस्वभाव तो ऐसा का ऐसा ही रहा है, अनादि से ऐसा 
ही है। चाहे जितना भी मिथ्यात्व सेवन किया, नरक-निगोद गया, 
की ड्रें-कौए-कुत्ते आदि पशुओं के श्रनन्तभव किये, चौरासीलाख योनियों 
में अनन्वभव किये; तथापि यह भगवान आत्मवस्तु तो वस्तुपने (ज्ञायक- 
भावरूप से) हो त्रिकाल रही है । इसलिए कहते हैं कि भाई ! कि तू इस 
मूलवस्तु को देख और प्राप्त कर । दूसरे विकल्प भले आवे, व्यवहार भले 
हो, किन्तु ज्ञानानन्द के भाव विना तेरे इस व्यवहार को व्यवहार नहीं 
कहते । लोगों को यह वात्त वहुत खटकती है और लोग इसमें ही श्रटकते हैं । 
यह व्यवहार भी व्यवहार कव कहलाये ? भाई, जब इसे अन्दर में आत्मा 
का अनुभव हो, फिर जब यह स्वरूप में स्थिर नहीं होता, तब इसे भक्ति, 
पुजा आदि का राग आता है; इस राग को व्यवहार कहते हैं, परन्तु 
यह पुण्यबंध का कारण है, धर्म नहीं है । इससे ही चक्रवर्ती, वलभद्र आदि 
पदवी मिलती है, परन्तु श्रज्ञानी अकेले दया, दान करके इन्हें धर्म माने, 
तो यह तो मिथ्यात्व का. सेचन है । इससे तो परम्परा से नरक-निगोद ही 
जायगा । कया करें भाई ! वस्तुस्थिति ऐसी ही है । 

अहा हा ! कहते हैं कि इन शरीरादि मूर्तद्रव्धों का एक मुहते पड़ौसी 
होकर आत्मा का अनुभव कर । णरीरादिग्रर्थात्‌ सव मूर्तिकद्रव्य । दया, दान, 
ज़्त आदि पुण्य के परिणाम भी मूर्त हैं, अ्त्त: इन मूर्तंद्रव्यों का पड़ौसी हो 
जा (स्वामी मत रह) और ज्ञायकस्वभाव की ओर भुकाव कर । इससे 
तुके राग और शरोर से पृथक चेतन्‍्य भगवान दिखाई देगा । तू राग और 
पुण्य का वेदन करता है, यह तो अजीव का अनुभव है । राग में चेतन्य- 
ज्योति नहों है। जेसो अग्नि की ज्योति के ऊपर पत्तली-पतली काली राख 
होतो है, वह अग्नि नहीं है, उसीप्रकार चेतन्यज्योति भगवान आत्मा में 
ऊपर-ऊपर जो पुण्य-पाप के विकल्प है, वे काजल समान हैं, आत्मा नहीं है । 
यहाँ कहते हैं कि इन पुण्य-पाप के विकल्पों से दो घड़ी भिन्न होकर निज- 
चेतस्यस्वरूप आत्मा का अनुभव कर । भाई ! जन्म-मरण का घेरा मिटाना 
हो तो करने योग्य एकमात्र यही है । 
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प्रभु ! एकवार तू राग और शरीर का लक्ष्य छोड़कर अन्तर में 
लक्ष्य की इससे तुक्रे राग और शरीर का सच्चा पड़ौसीपना होगा । 
'क्षणभर में आत्मा राग से जुदा पड़ जायेगा, फिर कभी एक नहीं होगा; 
यह अनुभव ही सम्यर्दर्शन है। इसके बिना व्रत, तप कर-करके मर जाये 
पर इससे क्‍या होगा ? बहुत से बहुत शुभभाव होगा, किन्तु वह तो राग 
है। पं० दौलतरामजी ने तो छहडढ़ाला में 'राग को आग' कहा है :- 
यह राग श्राग दहै सदा, तातें समामृत सेइये । 
राग का विकल्पमात्र श्राग है श्ौर भगवान श्रात्मा शान्ति का 
सागर है। राग कषाय है। कषाय अर्थात्‌ कष--आय, जो संसार का लाभ 
दे । रागदशा तो संसार का लाभ देनेवाली है, इसलिए इससे पृथक होकर 
श्रमृत के सागर प्रभु चैतन्यभगवान का अनुभव कर। यहाँ जैसे 'मृत्वा' 
श्र्थात्‌ मरणान्त परीषह की भी परवाह न करके झात्मा का अनुभव करने 
को कहा है, वैसे ही अध्यात्मतरंगरणी में “च्युत्वा' भ्र्थात्‌ मोह | छूटकर, 
तू अन्दर आत्ना को देख और उसी का अनुभव कर, ऐसा कहा है। भाषा 
सादी है, पर भाव तो यह है भाई ! 


.. जब सम्यग्दर्शन होगा तब तुझे आत्मज्ञान होगा श्र्थात्‌ आत्मा 
जैसा है, बैसा तुके ज्ञात होगा । उससे निज-पद प्राप्त होगा और फिर मोक्ष 
होगा । वाहर में धूम-धाम करे, मन्दिर बनवावे, परन्तु इन सब में सार 
बात यह एक ही है कि रागादि का पड़ौसी होकर म्रात्मा का कितना 
अनुभव किया ? (अनुभव ही प्रधान है) । श्रव कहते है तू आत्मा 
के विलासरूप को सर्व परद्रव्यों से जुदा देखकर, इन शरी रादि मू्तिकपुदुगल- 
द्रव्यों के साथ एकपने के मोह को तुरन्त छोड़ देगा । 

पहले ऐसा कहा कि शरीरादि मूततब्रब्यों सै भिन्न होकर किसी भी 
प्रकार आत्मा का अनुभव कर | भ्रव कहते हैं कि इस अनुभव से तुझे 
अतीन्द्रिय-आनन्‍्द का धाम भगवान प्रात्मा स्व परद्रव्यों से भिन्न दिखाई 
देगा | जब पुण्य-पाप के विकल्पों का भ्रनुभव था, तव स्वर का विलास नहीं 
था और ग्रव आ्रात्मानुभव से स्व॒ का विलास तुझे भ्राप्त होगा । 


'निजपद रमे सो राम कहीज - निज आननन्‍्दधामस्वरूप आत्मा में 
रमे, वह आ्रात्माराम है और उसे अतीर््रिय आनन्द की मौज- विलास 
प्राप्त होती है। इसलिए हैं भाई ! आत्मानुभव कर, जिससे सर्व परद्रव्यों 
से भिन्न आत्मा के विलास को सम्यक्‌ प्रकार से अवलोकन करके-देखकरके 
प्रत्यक्ष - साक्षात्‌ श्रात्मा के आनन्द का वेदन करके, इन शरीरादिक पुदुगल- 
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द्रव्यों के साथ एकपने के मोह को तू तुरन्त ही छोड़ देगा । राग्र के साथ 
एकपने का जो मोह-मिथ्यात्व तुझे प्रतिसमय होता है, वह इस आत्मानुभव 
के होने पर- आत्मा के आनन्द का प्रत्यक्ष वेदन होने पर तुरन्त ही छूट 
जायगा । लो, यह धर्म की रीति है । जिससे संसार का अंत झाजावे, वह 
धर्म है। 


कलश २३ के भावार्थ पर प्रवचन 


यदि यह आत्मा दो घड़ी पुदुगलद्गव्य से भिन्न अपने शुद्धस्वरूप का 
अनुभव करे (उसी में लीन हो जावे), परीषह आने पर भी डिगे नहीं; 
तो घातिकर्मो का नाश करके, केवलज्ञान उत्पन्न कर मोक्ष को प्राप्त करता 
है | देखो, यहाँ 'शुद्धस्वरूप का श्रनुभव करे ऐसा कहा है । अश्रशुद्ध रागादि 
का अनुभव तो यह अनादि से करता ही है, इसलिए वहाँ से पलटकर 
शुद्धस्वरूप का अनुभव करते को कहा है तथा परीषह आवे तो भी डिये: 
नहीं, ऐसा कहा है । चाहे जैसे प्रतिकुलता के संयोग श्ावें; सर्प, डंस, विच्छू 
काटे; बाघ, सिंह श्राकर फाड़ जाय तो भी डिगे बिना ही अंदर स्वरूप में 
लीन रहे, तो राग़ के एकपने का मोह छूट जाता है। परीपह अनुकूल और 
प्रतिकूल - ऐसे दो प्रकार के होते हैं । इनमें से किसी भी प्रकार के परीषह 
झाने पर नहीं डिगे, तो घातिकर्म का नाश करके केवलज्ञान उत्पन्न करके 
मोक्ष को प्राप्त होता है । 


पुरुषोत्तमपुरुष महापुरुष रामचन्द्रजी जब मुनिदशा में थे तब 
सीताजी का जीव देवगति में था | वहाँ से आकर वह सीताजी का रूप 
धारण करके रामचन्द्रजी से कहता है कि अरे ! श्रपना वियोग हो गया; 
एकबार तुम स्वगे में श्राओ और हम साथ रहें । इस प्रकार रामचन्द्रजी 
को आत्मध्यान से हटाने के लिए श्रनुकूल परीषह शभ्राया, परन्तु रामचन्द्रजी 
डिगे नहीं और अन्दर आत्मध्यान में निमग्न रहे, इससे केवलज्ञान उत्पन्न 
हुआ, देह से छूटकर मोक्ष पधारे। यद्यपि सीताजी का जीव स्वर्ग में 
देव था और समकिती था, परन्तु अस्थिरता के कारण उसे ऐसा भाव 
आया था । 


यह सब आत्मा के अनुभव का माहात्म्य है। समयसार नाटक में 
कहा है कि :-- - । 


अनुभव चिन्तासरिंः रतन, अनुभव है रसकप । 
प्रमुभव सारग सोक्ष को, श्रनुभव सोक्षस्वरूप ।। 


कलश २३ ] [ ३७५ 


आनन्द का नाथ भगवान श्रात्मा, इसके अनुभव का ऐसा माहात्म्य 
है कि जीव दो घड़ी में ही मोक्ष प्राप्त कर सकता है। जब झार्मानुभव का 
ऐसा माहात्म्य है, तो मिथ्यात्व का नाश कर सम्यग्दशन की प्राप्ति होना 
तो श्र भी सुगम है । 


अहा हा ! पण्डित जयचन्दजी ने कंसा सरस श्रर्थ किया है। दो 
घड़ी में भप्रन्दर के ध्यान द्वारा केवलज्ञान प्राप्त कर लेता है, तीनकाल व 
तीनलोक को जाननेवाला केवलज्ञानी-परमात्मा हो जाता है। पाण्डव 
मुनिदशा में शत्रुउजय पहाड़ पर अन्तर के ध्यान में थे । तब दुर्योधन के 
भानजे ने पूरवभव के बैर के कारण धगधगाते हुए गम लोहे के कड़े (गहने) 
उन्हें पहना दिये | वे इस परीषह से नहीं डिगे झौर भआ्ात्मा में स्थिरता की, 
तो दो घड़ी में केवलज्ञान प्राप्तकर तीनपाण्डव मोक्ष पधारे। 'सादिश्ननंत्त 
काल तक समाधिसुख में'- ऐसी श्रभूतपूर्व सिद्धदशा को प्राप्त हुए, जो 
पहले कभी प्राप्त नहीं हुईं तो फिर मिथ्यात्व का नाशकर सम्यर्दशेन' की 
प्राप्ति होना तो सुगम है; इसलिए श्रीगुरुओ्रों ने यही: उपदेश प्रधानता से 
दिया है, मुख्यता से यही उपदेश किया है । 


अलसी मत 
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परमार्थ की शिक्षा ५ 
बनारसी कहै भैया भव्य सुनौ मेरी सीख, 
कहूं भांति कंसहूंके ऐसो काजु कीजिए | 
एकहू मुहरत मिथ्यातकौ विधुंस होइ, 
ग्यानकौ जगाइ अंस हंस खोजि लीजिए । $ 
वाहीकौ विचार वाकौ ध्यान यहै कोतूहल, ; 
यौही भरिं जनम परम रस पीजिए | 
'. तजि भव-वासकौ विलास सविकाररूप, | 
: ........ अंतकरि मोहकौ भ्रनंतताल जीजिए॥रढी। , «' 
पे - समयसार भाटक, जीवहार ; 
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न यह कक करी यम कम की आप कक आओ 


कप 


मैं ज्ञानानन्द स्वमावी हूँ । 

में हूँ श्रपने में स्वयं पूरा, 
पर की मुरू में कुछ गन्ध नहीं | 

में अरस, अ्ररूंपी, अ्रस्पर्शो, 
पर से कुछ भी सम्बन्ध नहीं ।। 


में रंग-राग से भिन्न, भेद से 
भी में भिन्न निराला हूँ। 


मैं हें अखण्ड, चेतन्यपिण्ड, 

निज रस में रमसने वाला हूं ।। 
में ही मेरा कर्त्ता-धर्ता, 

मुझ में पर का कुछ काम नहीं । 
में मुझ में रहने वाला हूँ, 

पर में मेरा विश्वाम नहीं।॥। 


में शुद्ध, बुद्ध, अविरुद्ध, एक, 
पर-परिणति से अप्रभावी हूं । 


आ्रत्मानुभुति से प्राप्त तत्त्व, 
में ज्ञानानन्‍्द स्वभावी हूँ ॥ 
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